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Introducción 


Si un químico del siglo XX pudiera usar una máquina del tiempo y 
volver 200 años, él o ella probablemente se sentiría profundamente 
familiarizado con los químicos de ése tiempo, a pesar de que pueden 
haber considerables diferencias en terminología, teoría subyacente, 
equipamiento y más. A pesar de éste parentesco, los químicos no han 
estado atrapados en el pasado, y la materia como es estudiada hoy 
todavía tiene una pequeña semejanza con la de 200 años atrás. 


La Kabbalah ha existido alrededor de 2000 años, y como cualquier 
disciplina viviente ha evolucionado con el tiempo, y aún continúa 
haciéndolo. Un aspecto de esta evolución es que es necesario para los 
Kabbalistas continuamente representar lo que ellos entienden por 
Kabbalah, para que la Kabbalah en sí misma continúe viviendo y 
manteniendo su utilidad para cada nueva generación. Si los Kabbalistas 
no lo hacen, se convierte en una cosa muerta, una curiosidad histórica 
(como fue el caso del Judaísmo por el siglo XIX). Estas notas fueron 
escritas con esa intención: presentar un punto de vista de la Kabbalah 
como se practica en 1992, para que las personas que estén interesadas 
en la Kabbalah y quieran aprender más sobre ella no estén limitadas 
únicamente a textos de cientos de años atrás. Por esta razón, éstas 
notas se basan en el conocimiento del pasado, pero no difieren de él. 
Hay muchos textos adecuados para aquellos que deseen entender la 
Kabbalah como era practicada en el pasado. 


Estas notas tienen otro propósito. La mayoría de la gente que se 
forma a través de la Kabbalah no son historiadores, son personas que 
quieren saber lo suficiente como para decidir si deberían usarla como 
parte de su propia aventura mística o mágica personal. Hay bastante 
información no sólo para tomar esa decisión, sino para moverse de la 
teoría a la práctica. Debo enfatizar que ésta es sólo una variación de la 
Kabbalah dentro de muchas otras, y les dejo a los demás presentar sus 
propias variantes. (No me disculpo su el material aquí está basado en 
un punto de vista particular o personal). 


La palabra "Kabbalah" significa "tradición" fo "recibir" o "aceptar", 
lo que enfatiza el paso de la tradición a través de las generaciones?. 
Hay muchas formas de escribirla, las dos más populares siendo 
Kabbalah y Qabalah, pero Cábala, Qaballah, Kaballa (y así) también son 
vistas. Yo hice mi opción como resultado de la mayoría de los libros en 
mi propiedad, no como un resultado de un entendimiento lingúístico 
profundo. 


[Y tampoco haría falta hacerlo. La palabra Kabbalah viene del 
hebreo, y la forma correcta de escribirla es usando el alfabeto hebreo. 
No tiene importancia la transliteración siempre y cuando la palabra 
suene como debe sonar. ] 


Si "Kabbalah" significa "tradición", entonces el núcleo de la 
tradición era el intento de penetrar en el significado interno de la 
Biblia, que fue tomada literalmente (pero pesadamente oculta) como la 
palabra de Dios. Porque la Palabra fue oculta, técnicas especiales 
fueron desarrolladas para aclarar el significado verdadero... La teología 
Kabbalística ha sido fuertemente influenciada por estos intentos de 
encontrar un significado profundo en la Biblia. 


Los documentos más antiguos (desde más o menos 100 al 1000 
después de Cristo) asociados con la Kabbalah describen los intentos de 
la mística "Merkabah" para penetrar las siete salas ("Hekaloth") de la 
creación y llegar al "Merkabah" (trono-carro) de Dios. Éstas místicas 
utilizaban los métodos familiares del shamanismo (ayunos, cánticos 
repetitivos, oración, posturas) para inducir estados de trance en donde 
los participantes literalmente peleaban su camino por terribles sellos y 
guardias para alcanzar un estado de éxtasis donde "vieran a Dios". Un 
antiguo e influenciante documento (Sepher Yetzirah (“Libro de la 
Formación”) fue originado durante la parte más antigua de este 
proceso. 


En la Edad Media y en adelante, más desarrollos teológicos 
tomaron lugar, especialmente una descripción de "procesos" en Dios y 
una vista enormemente esotérica de la Creación como un proceso en el 
que Dios se manifiesta en una serie de emanaciones. Ésta doctrina de 
los "sephiroth" puede ser encontrada de una forma rudimentaria en el 
"Yetzirah", pero para el tiempo de publicación del libro "Bahir" (siglo 
XII) ya había alcanzado una forma no muy diferente a la que toma hoy 
en día. Uno de los personajes más interesantes de éste periodo fue 
Abraham Abulafia, quién creyó que Dios no puede ser descrito o 
conceptualizado con símbolos cotidianos, y utilizó el alfabeto hebreo en 
intensas meditaciones, usando muchas horas para alcanzar estados de 
éxtasis. Debido a que sus combinaciones abstractas de letras fueron 
usadas como claves o puntos de entrada a estados alterados de 
conciencia, los fracasos para llevar a cabo las manipulaciones 
correctamente podrían tener un efecto drástico en el Kabbalista. En 
"Major Trends In Jewish Misticism" “Las Grandes Tendencias en la 
Mística Judía", Scholem incluye un largo extracto de uno de los 
experimentos hechos por uno de los alumnos de Abulafia (posee un 
gran círculo de verdad sobre él). 


Probablemente, el documento HKabbalístico más influente, el 
"Sepher ha Zohar" "Libro del Esplendor” fue publicado por Moses de 
Leon (Moisés de León?, el judío español, en la segunda mitad del siglo 
XIII. El "Zohar" es una serie de documentos separados que cubren una 
amplia gamma de materias, desde un comentario esotérico verso-a- 
verso del Pentateuco a descripciones teológicas altamente detalladas de 
procesos en Dios. 

El Zohar ha sido leído por mucha gente, y fue altamente influente 
en la corriente principal del Judaísmo. 


Un desarrollo más tarde en la Kabbalah fue la Escuela de Mística 
"Safed" liderada por Moses Cordovero e Isaac Luria. Luria fue un líder 
carismático quién ejercía un control total sobre la vida de la escuela, y 
ha pasado a la historia como una especie de "santo". El énfasis se 
enfocaba en vivir en el mundo y traer la conciencia de Dios 
directamente "dentro" del mundo de una manera práctica. Las prácticas 
eran muy devocionales. 


Por los siglos XVI y XVII, el Judaísmo entero fue influenciado por la 
Kabbalah, pero para el comienzo de éste siglo, un escritor judío pudo 
apartarlo como una curiosidad histórica. La Kabbalah judía tiene una 
amplia literatura con una muy pequeña porción traducida al inglés. 


Un desarrollo que tuvo lugar casi al mismo tiempo con la Kabbalah 
judía fue su adopción por muchos místicos, magos y filósofos cristianos. 
Filósofos del Renacimiento, como Pico della Mirandola, estuvieron muy 
relacionados con la Kabbalah y la mezclaron con el agnosticismo, 
pitagorismo, neoplatonismo, hermetismo para formar una bola de nieve 
que continuaba recogiendo tradiciones a medida que rodaba por los 
siglos. Es probablemente correcto decir que en esa forma del 
Renacimiento en virtualmente toda Europa, filósofos ocultistas y magos 
tenían sabiduría de trabajo con la Kabbalah. 


No está claro como es que la Kabbalah se involucró en la 
propagación de técnicas o rituales mágicos, o si "fue" involucrada, o si 
esos rituales se preservaron de manera paralela al Judaísmo, pero es un 
hecho innegable que los documentos más influentes son de origen 
Judío. El más importante texto mágico medieval es "Key of Solomon" 
["La Llave/Clave de Salomón" y contiene los elementos de la magia 
ritual clásica (nombres de poderes, el Círculo Mágico, elementos del 
ritual, consagración, evocación de los espíritus, etc.). Nadie sabe que 
tan antiguo es, pero hay una sospecha razonable de que contiene 
técnicas que bien pueden datar de los días de Salomón. 


La combinación de la Kabbalah-no-judía y la magia ritual ha sido 
mantenida viva fuera del judaísmo hasta el día de hoy, a pesar de que 


ha sido pesadamente adulterada por el hermetismo, agnosticismo, 
neoplatonismo, pitagorismo, rosacrucianismo, cristianismo, tantra y 
más. Las más importantes influencias "modernas" son los magos 
franceses "Eliphas Levi", y la inglesa "Order of the Golden Dawn” 
1"Orden de la Aurora Dorada". Al menos dos miembros de la Golden 
Dawn (S. L. Mathers y A. E. Waite) fueron Kabbalistas sabios y otros 
tres miembros popularizaron la Kabbalah (Aleister Crowley, Israel 
Regardie y Dion Fortune). "Inner Light" “Luz Interior") de Dion 
Fortune también produjo algunos autores: Gareth Knight, William 
Butler y William Gray. 


Un desafortunado efecto secundario de la Golden Dawn es que 
mientras la Kabbalah era una parte importante de sus "lecturas de 
Sabiduría", los rituales de la Golden Dawn sobrevivientes son un juego 
complicado de simbolismos en el que la Kabbalah juega un rol menor o 
nominal, y esto ha llevado a la Kabbalah a ser vista por muchos 
ocultistas modernos más como una disciplina teórica e intelectual que 
como un sistema mágico y místico potente y contenido a sí mismo. 


Algunos de los originadores de la brujería moderna buscaron en los 
rituales mágicos de la Kabbalah medieval inspiración, y no es raro 
encontrar brujas enseñando alguna forma de la Kabbalah, a pesar de 
que está menos integrada en técnicas prácticas que en el caso de la 
Golden Dawn. 


La tradición Kabbalística en las notas derivan principalmente de 
Dion Fortune, pero fueron sustancialmente desarrolladas durante los 
últimos 30 años. Quisiera agradecer a M. S. y el T. S. H. U. por toda la 
diversión. 


Capítulo 1: El Árbol de la Vida 


En la raíz del punto de vista Kabbalístico del mundo hay tres 
conceptos fundamentales y proveen un lugar natural para empezar. Los 
tres conceptos son Fuerza, Forma y Conciencia, y estas palabras son 
usadas de una forma abstracta como ilustran los siguientes ejemplos: 


> 


> 


Vapor a alta presión en el cilindro de una máquina de vapor 
provee una fuerza. La máquina es una forma que limita la fuerza. 
Un río corre hacia abajo bajo la fuerza de gravedad. El canal del 
río es una forma que limita al agua a correr en un camino bien 
definido. 

Alguien quiere llegar al centro de un jardín-laberinto. Las 
paredes son una forma que limitan la habilidad de la persona de 
caminar a su gusto. 

Un motor diesel provee la fuerza que dirige al bote hacia 
delante. El timón limita el curso a una dirección dada. 

Un político quiere cambiar la ley. El sistema legislativo del país 
es una forma que él o ella debe seguir si el cambio va a ser 
realizado legalmente. 

El agua cabe en un recipiente. La fuerza de gravedad tira al 
agua hacia abajo. El recipiente es una forma que le da la suya al 
agua. 

Una piedra Cae al suelo bajo la fuerza de gravedad. Su 
aceleración está obligada a ser igual al peso dividido por la masa 
de la piedra. 

Yo quiero ganar al ajedrez. La fuerza de mi deseo está limitada 
por las reglas del ajedrez. 

Veo algo en una vidriera de un negocio y quiero tenerlo. Yo estoy 
limitado por las condiciones de venta (si tengo suficiente dinero, 
si está disponible, etc.). 

Cordita explota en el cañón de una pistola y provee una fuerza 
explosiva sobre una bala. El gas y la bala están limitadas por la 
forma del cañón del arma. 

Quiero conseguirme un pasaporte. El gobierno no me dará uno a 
menos que llene un montón de formularios de la manera 
correcta. 

Quiero un título universitario. La Universidad no me dará uno a 
menos que atienda a ciertos cursos y pase varios exámenes y 
pruebas. 


(El autor utiliza los conceptos Conciencia, Fuerza y Forma no en el 
sentido cotidiano que les damos a esas palabras, aunque en algunos 
casos, corresponden a ésa interpretación, más que ninguna otra, en la 


palabra Conciencia; pero Fuerza y Forma no deben tomarse como la 
fuerza física y la apariencia de un objeto, ya que van más allá de eso. ] 


En todos estos ejemplos hay algo que está causando que un cambio 
tome lugar (una "fuerza") y hay algo que causa que el cambio se 
produzca de una determinada manera (una "forma"). Sin ser 
demasiados molestos, es posible identificar dos tipos de ejemplos muy 
distintos aquí: 


1. Ejemplos de procesos físicos naturales (ej.: una piedra cayendo) 
donde la fuerza es una de las fuerzas naturales conocidas por la 
física (ej.: gravedad) y la forma es alguna combinación de leyes 
físicas que limitan a la fuerza a actuar de determinada manera. 

2. Ejemplos de personas queriendo algo, donde la fuerza es algún 
indefinido concepto de "deseo", "voluntad", o "impulso" y la 
forma es una de las formas que nos imponemos a nosotros 
mismos (ej.: las reglas del ajedrez, la ley, buena conducta, etc.). 


A pesar del hecho de que los dos tipos distintos de ejemplos son 
sólo metafóricamente similares, los Kabbalistas no ven ninguna 
distinción entre ellos. Para la Kabbalah hay fuerzas que causan cambios 
en el mundo natural y hay fuerzas correspondientes psicológicas que 
nos impulsa a cambiar al mundo y a nosotros, y aunque estas fuerzas 
sean naturales o psicológicas su raíz es la misma: la Conciencia. 
Similarmente, hay formas que como componentes del mundo natural 
parecen obedecer (leyes naturales) y hay formas completamente 
arbitrarias que vemos como parte del proceso de vida (las reglas de un 
juego, la forma de una taza, el diseño de un motor o una máquina, la 
sintaxis de un lenguaje) y estas formas también tienen su raíz en el 
mismo lugar: la Conciencia. Es un axioma Kabbalístico que hay una 
Causa Primordial que apunta a todas las manifestaciones de fuerza y de 
forma en los mundos naturales y psicológicos y a esa Causa Primordial 
la llamé Conciencia por falta de una mejor palabra. 

Conciencia es indefinible. Sabemos que somos conscientes de 
distintas maneras a distintos tiempos (a veces nos sentimos libres y 
felices, en otro momento atrapados y confundidos, a veces enojados y 
apasionados, a veces fríos y limitados) pero estas palabras describen 
manifestaciones de Conciencia. Podemos definir las manifestaciones de 
conciencia en términos de manifestaciones de conciencia, que es tan 
útil como definir un océano en términos de olas y espuma. Cualquiera 
que intenta definir conciencia en sí misma tiende a salir por la misma 
puerta por donde entró. Tenemos muchas palabras para los fenómenos 
de conciencia (pensamientos, sentimientos, creencias, deseos, 
emociones, afán, etc.) pero pocas palabras para los estados de 
conciencia que dan origen a estos fenómenos, tal y como tenemos 
muchas palabras para describir la superficie de un océano, pero pocas 


para describir su profundidad. La Kabbalah provee estados de 
conciencia subyacentes al fenómeno, y uno de los propósitos de estas 
notas es explicar este vocabulario, no por definiciones, sino por 
metáforas y analogías. El único método genuino de comprender lo que 
este vocabulario significa es lograr varios estados de conciencia en una 
manera predecible y razonablemente objetiva, y la Kabbalah provee 
métodos prácticos para hacer esto. 


Una premisa fundamental del modelo Kabbalístico de la realidad es 
que hay un primordial e indefinible estado de Conciencia que se 
manifiesta como una interacción entre la fuerza y la forma. Esto es, 
virtualmente, el núcleo del punto de vista Kabbalístico de las cosas, y 
casi todo lo que tengo que decir desde ahora está basado en esta 
trinidad de Conciencia, Fuerza y Forma. La Conciencia viene primero, 
pero escondido dentro hay una dualidad inherente; hay una energía 
asociada con la conciencia que causa cambios (Fuerza) y hay una 
capacidad de limitar a esa energía a manifestarse en una determinada 
manera (Forma). 


[Figura 1] 


[Energía Cruda: energía pura, en bruto? 


¿Qué conseguimos de la Energía Cruda y una no realizada 
capacidad de Forma y estructura? ¿Hay todavía otro potencial en esta 
trinidad esperando a ser manifestado? Sí, hay. Según la física moderna, 
tenemos la materia y el mundo físico. El modelo del Big Bang (también 
conocido como Gran Explosión) de energía cruda surgiendo de un 
punto infinitesimal y condensándose en formas básicas a medida que se 
enfría, luego en estrellas y galaxias, luego planetas, y más tarde en 
criaturas vivientes, tiene muchos puntos de similitud con el modelo 
Kabbalístico. En el modelo del Big Bang una sopa de energía se 
condensa de acuerdo con una todavía-no-formada Gran Teoría 
Universal en nuestro mundo físico. (La Gran Teoría Universal, también 
llamada Teoría Unificadora es eso, la teoría que predeciría en una sola 
ley todos los fenómenos físicos del universo. Esta teoría es aún una 
suposición, todavía no ha sido encontrada. Lo que la Kabbalah 
propone (¡que la física moderna no!) es que la materia y la conciencia 
son la misma cosa, y difieren sólo en el grado de estructura impuesta 
(materia es conciencia tan pesadamente estructurada y limitada que su 
comportamiento se vuelve descriptible usando las regulares y simples 
leyes de la física). Esto se muestra en la Figura 2. El Primordial 
Principio de Conciencia es sinónimo con la idea de "Dios". 


[Figura 2] 


El dibujo de la Figura 2 es la base para el Árbol de la Vida. El 
primer principio de Conciencia es llamado "Kether", que significa 
"Corona". La energía cruda de la conciencia es llamada "Chokhmah" o 
Sabiduría, y la capacidad de dar forma a la energía es llamado "Binah", 
que a veces es traducido como Comprensión/Entendimiento y a veces 
como Inteligencia £como en el caso de la Biblia traducida al español]. Y 
el resultado de la interacción entre fuerza y forma, el mundo físico, es 
llamado "Malkuth" o Reino. Esta cuaternidad es una representación 
Kabbalística de Dios-El-Conocible, en el sentido en que es la más 
primitiva representación de Dios que somos capaces de comprender; 
paradójicamente, la Kabbalah también contiene una noción de Dios-El- 
No-Conocible que trasciende este dibujo, y es llamado "En Soph". No 
hay mucho que pueda decir sobre el En Soph, y lo que pueda decir lo 
pospondré para después. 

Dios-El-Conocible tiene cuatro aspectos, dos masculinos y dos 
femeninos: Kether y Chokhmah son representados como hombres y 
Binah y Malkuth son representados como mujeres. Uno de los títulos de 
Chokhmah es Abba, que significa Padre, y uno de los títulos de Binah es 
Aima, que significa Madre, así que pueden pensar en Chokhmah como 
Dios-El-Padre y en Binah como Dios-La-Madre. Malkuth es la hija, el 
espíritu de mujer de Dios-Como-Materia y no estaría salvajemente 
equivocado pensar en ella como la Madre Tierra. Una de las cosas más 
placenteras de la Kabbalah es que su simbolismo da lugar igualmente a 
hombre y mujer. 

¿Y qué sobre Dios-El-Hijo? ¿Hay también un Dios-El-Hijo en la 
Kabbalah? Hay, y éste es el punto donde la Kabbalah abarca el 
interesante problema de tú y yo. El dibujo de la Figura 2 es un modelo 
de Conciencia, pero no de Conciencia Propia fo Conciencia del Propio 
Ser), y ésta arroja un interesante problema que intenta estropear todo. 


La Caída: 


La Conciencia Propia es como un espejo en donde la conciencia se 
ve reflejada a sí misma. fEs decir: uno mediante su conciencia es 
consciente de que es consciente y mira a esa conciencia con los ojos de 
la mismísima conciencia, y lo que ve es un reflejo semiexacto). La 
Conciencia Propia se modela en la Kabbalah haciendo una copia de la 
Figura 2. 


[Figura 3] 


La Figura 3 es la Figura 2 reflejada mediante la Conciencia 
Propia. El efecto general de la Conciencia Propia es añadir una capa 
como sigue: 


[Figura 4] 


La Figura 2 es a veces llamada "el Jardín del Edén", porque 
representa un estado de Conciencia primario o primordial. El efecto de 
la Conciencia Propia, como está mostrado en la Figura 4, es añadir un 
puente entre el Primer Principio de Conciencia (Kether) y esa 
Conciencia realizada como materia y el mundo físico (Malkuth). Desde 
un punto de vista Kabbalístico, la historia del Edén, con el Arbol de la 
Ciencia del Bien y el Mal, la serpiente y la tentación, y el destierro del 
Edén tiene un gran papel en términos de comprensión de la evolución 
de la Conciencia. 


La Conciencia Propia introduce cuatro nuevos estados de 
Conciencia: la Conciencia de la Conciencia es llamada "Tiphereth", que 
significa Belleza; la Conciencia de Fuerza/Energía, "Netzach", que 
significa Victoria o Firmeza; la Conciencia de la Forma, "Hod", que 
significa Esplendor o Gloria y la Conciencia de la Materia (o el Mundo) 
es llamada "Yesod", que significa Fundación. Estos cuatro estados 
tienen manifestaciones fácilmente observables, como se ve en la Figura 
5. 


[Figura 5] 


La Figura 4 es casi el Árbol de la Vida completo, pero no todavía 
(todavía faltan dos estados). La capacidad inherente de la Conciencia 
de tomar estructura y objetividad en sí misma (Binah, Dios-La-Madre) 
se refleja mediante la Conciencia Propia como una percepción del límite 
y las "ataduras" de las cosas. Somos conscientes de espacio y tiempo, 
ayer y hoy, aquí y allá, tú y yo, adentro y afuera, vida y muerte, 
completo y partido, juntos y separados. Vemos cosas como limitadas y 
tenemos una percepción de Forma como algo "creado" y "destruido". Mi 
auto fue construido hace un año, pero fue chocado ayer. Escribí un 
ensayo, pero lo perdí cuando mi computadora tuvo un mal 
funcionamiento. Mi abuela está muerta. El río cambió su curso. Una ley 
fue derogada. Rompí mi taza de café. El mundo cambia, y lo que estaba 
aquí ayer hoy no está. Esta percepción actúa como una "interface" 
entre la cuaternidad de la Conciencia , que representa a Dios, y la 
cuaternidad que representa a un ser vivo consciente, y dos nuevos 
estados son introducidos para representar esta interface. El estado que 
representa la creación de nuevas formas es llamado "Chesed", que 
significa Misericordia, y el estado que representa la destrucción de las 
formas es llamado "Gevurah", que significa Fuerza [En el sentido de 
fuerza física, es decir, alguien puede ser fuerte]. Esto está mostrado en 
la Figura 6. La "objetificación" de las formas que toma lugar en un ser 
consciente, y la tendencia consecuente de ver el mundo en términos de 
limitaciones y dualidades (tiempo y espacio, aquí y allá, tú y yo, adentro 
y afuera, Dios y Hombre, bien y mal...) produce una barrera a la 


percepción que mucha gente rara vez atraviesa, y por ésta razón se le 
ha llamado el Abismo. El Abismo también está mostrado en la Figura 6. 


[Figura 6] 


El diagrama de la Figura 6 es llamado el Árbol de la Vida. El 
"construccionismo” promedio que yo utilicé para justificar su estructura 
es un poco inusual, pero la escencia de mi presentación puede ser 
encontrada en el "Zohar", bajo la explicación del "Macroprosopus" y del 
"Microprosopus”, aunque de esta forma no es muy comprensible para el 
lector promedio. Mi intento de mostrar como el Árbol de la Vida puede 
ser derivado desde la conciencia pura mediante la interacción de las 
nociones abstractas de la fuerza y la forma, no era un intento de 
convencimiento desde un punto de vida intelectual. (El Árbol de la Vida 
es primariamente un gnóstico antes que una explicación racional o 
intelectual de la Conciencia y su interacción con el mundo físico). 

El Árbol se compone de 10 estados o sephiroth (sephiroth plural, 
sephira singular) y 22 canales interconectantes. La antigúedad de este 
diagrama es desconocida: hay suficiente información en el "Sepher ha 
Zohar", del siglo XIII, para construir este diagrama, y la doctrina de los 
sephiroth ha sido atribuida a Isaac el Ciego en el siglo XIl, pero no 
tenemos conocimiento seguro de su origen. Probablemente fue 
originado en algún momento entre el siglo VI y el siglo XIII después de 
Cristo. El origen de la palabra "sephira" tampoco está claro. [Casi 
seguramente se derivó de la palabra hebrea para "número" (SPhR), 
pero también se le atribuyó a la palabra griega "esfera" (sphaira), y 
también a la palabra hebrea para "zafiro" (SphIR)]. Con una actitud 
característica para descubrir significados ocultos por todos lados, los 
Kabbalistas encuentran las tres derivaciones útiles, así que escojan una 
ustedes. 

En el lenguaje de los escritores Kabbalísticos antiguos, los 
sephiroth representaban diez primitivas emanaciones de Dios, diez 
"fases" mediante las cuales la energía de una escondida y desconocida 
divinidad (En Soph) se propagaba por la creación, como la luz blanca 
pasa a través de un prisma. Los sephiroth pueden ser interpretados 
como aspectos de Dios, como estados de Conciencia, o como nodos 
semejantes a los "Chakras" en la anatomía oculta de un ser humano. 

Dejé fuera un importante detalle sobre la estructura del Arbol. Hay 
un onceavo "algo" que definitivamente "no" es un sephira, pero es a 
veces mostrado en representaciones moderna del Arbol. La 
"explicación" Kabbalística dice así: cuando Malkuth "cayó" fuera del 
Jardín del Edén (Figura 2) dejó atrás un "hueco" en la fábrica del 
Árbol, y ése "hueco", localizado en el centro del Abismo, es llamado 
"Daath", o Conocimiento fo Ciencia, como en la Biblia?. Daath "no" es 
un sephira; es un hueco. Esto puede sonar como Casi innecesario y en el 
sentido de que esto es una metáfora, lo es. 


El Árbol de la Vida completo, con los títulos hebreos de los 
sephiroth se muestra a continuación en la Figura 7. 


[Figura 7] 


Desde un punto de vista histórico, la doctrina de las emanaciones y 
el Árbol de la Vida son sólo una pequeña parte de un gran cuerpo de 
especulaciones Kabbalísticas sobre la naturaleza de la divinidad y 
nuestra parte en la Creación, pero es la parte que ha sobrevivido. El 
Árbol continúa siendo usado en el siglo XX porque ha probado ser un 
símbolo útil y productivo para prácticas de naturaleza mágica, mística y 
religiosa. La Kabbalah Moderna en la Tradición Misteriosa Occidental 
está muy vinculada con la comprensión y aplicación práctica del Arbol 
de la Vida, y el siguiente conjunto de notas listará algunas de las 
características de cada sephira en más detalle para que ustedes tengan 
un pequeño "vistazo" de lo que cada sephira representa antes de seguir 
examinando los sephiroth y la "profunda estructura" del Arbol en más 
detalle. 


Capítulo 2: Correspondencias sephiróthicas 


Las correspondencias son un conjunto de símbolos, asociaciones y 
cualidades que proveen una base sobre lo que cada sephira representa. 
Algunas de las correspondencias tienen cientos de años, muchas fueron 
confeccionadas en este siglo y algunas son propiamente mías; algunas 
encajan perfectamente, algunas son oscuras (suficientemente extrañas; 
es común que la más oscura y mal-encajante correspondencia sea la 
más productiva; y como un acertijo Zen, que perpleja y molesta a la 
mente hasta que ésta llega al lugar correcto, más a pesar de la 
correspondencia que gracias a ésta). 

Hay algunas correspondencias canónicas; algunos de los sephiroth 
tienen nombres alternativos, algunos de los nombres tienen 
traducciones alternativas, el "mapeamiento”" de los deletreados hebreos 
al inglés varían de un autor a otro e inexactitudes y acumulamientos 
son transmitidos. Yo me quedo con mi diccionario de hebreo a mano 
pero no garantizo ninguno de los deletreados en inglés. 

Las correspondencias que yo di son como siguen: 


1. El Significado es la traducción del nombre del sephira en 
hebreo. 

2. El Planeta en muchos casos es el planeta fvalga la 
redundancia] asociado con el sephira. En algunos casos no en 
ni siquiera un planeta (por ejemplo: las estrellas fijas). Los 
planetas están ordenados por movimiento aparente decreciente 
(¡Ésta es una correspondencia que parece ser antes de la era de 
Copérnico!). 

3. El Elemento es el elemento físico (tierra, agua, aire, fuego, 
aethyr) que tiene más en común con la naturaleza del sephira. 
La Golden Dawn aplicó un exceso de lógica a estas atribuciones 
e hicieron un desastre de ellos, para confusión de muchos. Sólo 
a los cinco sephiroth de la cara inferior se les ha atribuido un 
elemento. 

4. Color Briático. Éste es el color del sephira como es visto en el 
mundo de la Creación, "Briah". Hay escalas de colores para los 
otros tres mundos fver el Capítulo Aclaratorio], pero no 
encontré ninguna útil en la práctica. 

5. Imagen mágica. Útil en meditaciones, algunas son astutas. 

6. La Correspondencia Briática es una cualidad abstracta que 
dice algo sobre la manera en al que el sephira se expresa a sí 
mismo. 

7. La Hlusión caracteriza la manera en que la energía del sephira 
nubla el juicio de uno, es algo que es "obviamente" verdad. 
Mucha gente sufre de uno a otro de acuerdo a su 
temperamento. 


8. La Obligación es una cualidad personal que es demandada de 
una iniciación a este nivel. 

9. La Virtud y el Vicio son la energía de los sephiroth mientras se 
manifiestan en un sentido positivo y negativo en la 
personalidad. 

10. "Qlippoth" es una palabra que significa "cubierta" o 
"caparazón". En la Kabbalah medieval cada sephira era "visto" 
añadiendo forma al que le precedía en el Relámpago (ver 
Capítulo 3). La Forma era vista como un acumulamiento, una 
cubierta alrededor de la pura y divina energía de la divinidad, y 
cada capa de cubierta escondía la radiación divina un poco más, 
hasta que Dios era enterrado en la Forma y exiliado en la 
materia, el punto-final de éxito. Al tiempo que las actitudes a la 
materia son tratadas con la noción maquinista de que era 
maldad, un pozo para el espíritu, y como consecuencia, los 
Qlippoth o cubiertas eran "demonizadas" y de hecho se 
convertían en demonios. La correspondencia que yo les dí aquí 
restauran la noción original de una cubierta o forma "sin" la 
fuerza correspondiente para activarlo, es el carente-de-vida, la 
cáscara vacía d un sephira sin fuerza, y mientras no es un 
demonio literal, es difícilmente un montón de risas cuando se 
pasa a través de él. 


11. El Comando se refiere a los Cuatro Poderes de la Esfinge, 
con un extra agregado para buena medida. 

123 La Experiencia Espiritual es sólo eso. 

13. Los Títulos son una colección de nombres alternativos para 
el sephira, muchos son muy antiguos. 

14. El Nombre de Dios es una clave para invocar el poder del 
sephira en el mundo de la Emanación, "Atziluth" 

15. El Arcángel media la energía del sephira en el mundo de la 
Creación, "Briah". 

16. La Orden del Ángel ¿Orden como clasificación] administra 
la energía en el mundo de la Formación, "Yetzirah". 

¡ee Las Palabras Claves con una colección de frase que 


resumen los aspectos clave del sephira. 


Sephira: Malkuth 
Significado: Reino 
Planeta: Cholem Yesodeth (el Quebrador de las Fundaciones, la 


Esfera de los Elementos, la Tierra) 


Elemento: Tierra 
Color Briático: marrón (citrina, rojo amarronado, oliva, verde, 


negro) 


Número: 10 


Imagen Mágica: una mujer joven sentada en un trono 
Correspondencia Briática: estabilidad 

Musión: materialismo 

Obligación: disciplina 

Virtud: discriminación ¿como facultad para distinguir] 

Vicio: avaricia e inercia 

QOlippoth: estasis 

Comando: quedarse callado 

Experiencia Espiritual: Visión del Santo Ángel Guardián 

Títulos: La Puerta; Puerta de la Muerte; Puerta de las Lágrimas; 


Puerta de la Justicia; la Madre Inferior; Malkah, la Reina; Kallah, la 
Novia; la Virgen. 


Nombre de Dios: Adonai ha Aretz, Adonai Malekh 

Arcángel: Sandalphon 

Orden del Ángel: Ishim 

Palabras Clave: el mundo real, materia física, la Tierra, Madre 


Tierra, los elementos físicos, el mundo natural, piedras y palos, 
posesiones, heces, practicabilidad, solidibilidad, estabilidad, inercia, 
pesadez, muerte corporal, encarnación 


-O- 


Sephira: Yesod 

Significado: Fundación 

Planeta: Levanah (la Luna) 

Elemento: Aethyr 

Color Briático: púrpura 

Número: 9 

Imagen Mágica: un hombre hermoso, muy fuerte 
Correspondencia Briática: receptividad, percepción 
Musión: seguridad 

Obligación: confianza 

Virtud: independencia 

Vicio: idolatría 

QOlippoth: zombismo, robotismo 

Comando: ¡hazlo! 

Experiencia Espiritual: Visión de la Maquinaria del Universo 
Títulos: La Casa Tesoro de las Imágenes 

Nombre de Dios: Shaddai el Chai 

Arcángel: Gabriel 

Orden del Ángel: Cherubim (Querubín) 

Palabras Clave: percepción, interface, imaginación, apariencia, 


glamour, instinto, corrientes, ilusión, infraestructura escondida, sueños, 
adivinación, cualquier cosa que parece ser y que no es, espejos y 
cristales, el "Plano Astral", Aethyr, pegamento, sexo y reproducción, los 


genitales, cosméticos, magia instintiva (psiquismo), puertas secretas, 
túnel shamánico 


-O- 


conceptualización, las ciencias, lenguaje, dicho, 


Sephira: Hod 

Significado: Gloria, Esplendor 

Planeta: Kokab (Mercurio) 

Elemento: aire 

Color Briático: naranja 

Número: 8 

Imagen Mágica: un hermafrodita 
Correspondencia Briática: abstracción 
Musión: orden 

Obligación: aprender 

Virtud: honestidad, confianza 

Vicio: deshonestidad 

QOlippoth: rigidez 

Comando: hacer 

Experiencia Espiritual: Visión del Esplendor 
Títulos: - 

Nombre de Dios: Elohim Tzabaoth 
Arcángel: Raphael (Rafael? 

Orden del Ángel: Beni Elohim 


Palabras Clave: razón, abstracción, comunicación, 


dinero 


lógica, 
(como 


concepto), matemáticas, medicina y conocimientos trucos, escribir, 
medios (como comunicación), pedantería, filosofía, Kabbalah (como un 
sistema abstracto), protocolo, la Ley, ser dueño de algo, territorio, robo, 
"Derechos", magia ritual 


-O- 


Sephira: Netzach 

Significado: Victoria, Firmeza 
Planeta: Nogah (Venus) 

Elemento: agua 

Color Briático: verde 

Número: 7 

Imagen Mágica: una mujer hermosa desnuda 
Correspondencia Briática: nutrición 
Musión: proyección 

Obligación: responsabilidad 

Virtud: generosidad 

Vicio: egoísmo 

Qlippoth: hábito, rutina 


Comando: saber 

Experiencia Espiritual: Visión de la Belleza Triunfante 

Títulos: - 

Nombre de Dios: Jehovah Tzabaoth 

Arcángel: Haniel 

Orden del Ángel: Elohim 

Palabras Clave: pasión, placer, lujos, belleza sensual, 
sentimientos, impulsos, emociones (amor, odio, furia, alegría, 
depresión, miseria, excitamiento, deseo, lujuria), nutrición, líbido, 
empatía, simpatía, magia del éxtasis 


-O- 


Sephira: Tiphereth 

Significado: Belleza 

Planeta: Shemesh (el Sol) 

Elemento: fuego 

Color Briático: amarillo 

Número: 6 

Imagen Mágica: un rey, un chico, un dios sacrificado 

Correspondencia Briática: plenitud, centralidad 

Musión: identificación 

Obligación: integridad 

Virtud: Devoción al Gran Trabajo 

Vicio: orgullo, importancia propia 

Qlippoth: estar hueco 

Comando: atreverse 

Experiencia Espiritual: Visión de la Armonía 

Títulos: Melekh, el Rey; Zoar Anpin, el Rostro Menor, el 
Microprosopus; el Hijo; Rachamin, caridad. 

Nombre de Dios: Aloah va Daath 

Arcángel: Michael (Miguel? 

Orden del Ángel: Malachim 

Palabras Clave: armonía, integridad, balance, plenitud, el Propio 
Ser, Importancia Propia, Sacrificio Propio, el Hijo de Dios, centralidad, 
la Piedra Filosofal, el plexo solar, el Gran Trabajo 


-O- 


Sephira: Gevurah 

Significado: Fuerza ffísica?] 

Planeta: Madim (Marte) 

Color Briático: rojo 

Número: 5 

Imagen Mágica: un poderoso guerrero 
Correspondencia Briática: Poder 


Musión: invencibilidad 

Obligación: coraje y lealtad 

Virtud: coraje y lealtad 

Vicio: crueldad 

QOlippoth: burocracia 

Experiencia Espiritual: Visión del Poder 
Títulos: Pachad, temor; Din, juicio fo justicia] 
Nombre de Dios: Elohim Gevor 

Arcángel: Kamael 

Orden del Ángel: Seraphim /Serafín] 
Palabras Clave: poder, justicia, retribución, la Ley (en ejecución), 


crueldad, opresión, dominación y el Mito del Poder, severidad, 
necesaria destrucción, catabolismo, artes marciales 


-O- 


Sephira: Chesed 

Significado: Misericordia 

Planeta: Tzadekh (Júpiter) 

Color Briático: azul 

Número: 4 

Imagen Mágica: un rey poderoso 

Correspondencia Briática: autoridad 

Ilusión: ser correcto (por uno mismo) 

Obligación: humildad 

Virtud: humildad y obediencia 

Vicio: tiranía, hipocresía, fanatismo, gula 

Qlippoth: ideología 

Experiencia Espiritual: Visión del Amor 

Títulos: Gedulah, magnificencia, amor, majestuosidad 
Nombre de Dios: El 

Arcángel: Tzadkiel 

Orden del Ángel: Chasmalim 

Palabras Clave: autoridad, creatividad, inspiración, visión, 


liderazgo, exceso, gasto, poder espiritual y secular, submisión y el Mito 
de la Aniquilación, la bomba atómica, obliteración, nacimiento, servicio 


-O- 


No-Sephira: Daath 
Significado: Conocimiento fo Ciencia? 


Daath no manifiesta cualidades y no puede ser invocado 


directamente. 


Palabras Clave: hueco, túnel, puerta de paso, camino, agujero 
negro, vórtex 


-O- 


Sephira: Binah 

Significado: Comprensión fo Inteligencia ] 

Planeta: Shabbathai (Saturno) 

Color Briático: negro 

Número: 3 

Imagen Mágica: una vieja mujer sentada en un trono 

Correspondencia Briática: comprensión 

Musión: muerte 

Virtud: silencio 

Vicio: inercia 

QOlippoth: fatalismo 

Experiencia Espiritual: Visión de la Pena 

Títulos: Aima, la Madre; Ama, la vieja bruja; Marah, el mar 
amargo; Khorsia, el Trono; las Cincuenta Puertas de la Comprensión; 
Inteligencia; la Madre de la Forma; la Madre Superior. 

Nombre de Dios: Elohim 

Arcángel: Cassiel 

Orden del Ángel: Aralim 

Palabras Clave: limitación, forma, anclaje, pesadez, lentitud, 
antigúedad, infertilidad, encarnación, karma, destino, tiempo, espacio, 
ley natural, el útero y la gestación, oscuridad, ataduras, encerramiento, 
contención, fertilidad, madre, ondeando y girando, muerte 
(aniquilación) 


-O- 


Sephira: Chokhmah 

Significado: Sabiduría 

Planeta: Mazlot (el Zodíaco, las estrellas fijas) 
Color Briático: plateado, blanco, gris 
Número: 2 

Imagen Mágica: un hombre con barba 
Correspondencia Briática: revolución 
Ilusión: independencia 

Virtud: bondad 

Vicio: maldad 

Olippoth: arbitrariedad 

Experiencia Espiritual: Visión de Dios Cara-a-Cara 
Títulos: Abba, el Padre; el Padre Supremo 
Nombre de Dios: Jah 

Arcángel: Ratziel 


Orden del Ángel: Auphamin 
Palabras Clave: energía creativa pura, fuerza de vida, el pozo de 
los deseos 


-O- 


Sephira: Kether 

Significado: Corona 

Planeta: Rasith ha Gilgalim (primeros garabatos, el Big Bang) 

Color Briático: blanco puro 

Número: 1 

Imagen Mágica: un hombre visto de perfil 

Correspondencia Briática: unidad 

Musión: logro 

Virtud: logro 

Vicio: - 

QOlippoth: inutilidad 

Experiencia Espiritual: Unión con Dios fsegún mi opinión, 
"Realización del Gran Trabajo") 

Títulos: Ancestro de los Días, el Gran Rostro (Macroprosopus), la 
Cabeza Blanca, lo Oculto de lo Oculto, Existencia de las Existencias, el 
Punto Suave, Run Malaah, el Punto Más Alto 

Nombre de Dios: Eheieh 

Arcángel: Metatron 

Orden del Ángel: Chaioth ha Qadesh 

Palabras Clave: unidad, unión, todo, conciencia pura; Dios, la 
divinidad, manifestación, comienzo, procedencia, emanación. 


Capítulo 3: Los Pilares y el Relámpago 


En el Capítulo 1, el Árbol de la Vida era derivado de tres 
conceptos, o, mejor dicho, un concepto primario y dos derivados que 
estaban "contenidos" en el primero. 

Los Tres Pilares son mostrados en la Figura 8: 


[Figura 8] 


No sorprendentemente, los Tres Pilares son referidos como los 
pilares de Conciencia, Fuerza y Forma. El Pilar de la Conciencia 
contiene a los sephiroth Kether, Yesod y Malkuth; el pilar de la fuerza 
contiene a los sephiroth Chokhmah, Chesed y Netzach,; el pilar de la 
forma contiene a los sephiroth Binah, Gevurah y Hod. En los viejos 
textos Kabbalísticos, se refieren a los pilares como los Pilares de 
Apacibilidad, Misericordia y Severidad, y no es inmediatamente obvio 
como la vieja jerga se relaciona con la nueva. Para un Kabbalista 
medieval (y esto es recurriendo a una metáfora del Zohar) la creación 
como una emanación de Dios es un delicado "balance" (methequela) 
entre dos tendencias opuestas: la misericordia de Dios, la abundante, 
surgiente, creativa, dadora de vida y sustentativa tendencia en Dios, y 
la severidad o estricto juicio de Dios, la limitante, definitiva, tomadora 
de vida y últimamente furiosa o destructiva tendencia en Dios. La 
creación es "energizada" por estas dos tendencias, como si fueran los 
polos opuestos de un imán. 

La Kabbalah moderna hace un intento poco entusiasta de remover 
los más obvios antromorfismos en las descripciones de "Dios"; 
misericordia y severidad son dos términos confusos, que nos hacen 
pensar en un hombre con una barba blanca, y hasta en los tiempos 
medievales, los términos tenían distintamente significados técnicos, 
cómo el siguiente extracto muestra [1]: 


"Debe ser recordado que para el Kabbalista, juicio [Din - 
juicio, otro título de Gevurah], significa la imposición de límites y la 
correcta determinación de las cosas. Según Cordovero, la cualidad 
del juicio es inherente en todo en la medida en que todo desea 
permanecer en lo que es, todo desea quedarse con sus 
limitaciones.” 


Yo entiendo la palabra "forma" en este preciso sentido: es lo que 
define lo que algo "es", la estructura por la que una cosa dada es 
distinta de cualquier otra cosa. 

Para "conciencia", yo uso la palabra "conciencia" en un sentido tan 
abstracto que es virtualmente carente de significado, y, según mi 
antojo, utilizo la palabra Dios en lugar de ésta, dónde se entiende que 
ambas palabras significan algo que es conocible sólo en el sentido 


gnóstico (la conciencia puede ser "definida" de acuerdo a las "formas" 
que toma, en cuyo caso estaremos definiendo las formas, "no" la 
conciencia”). Lo mismo para la palabra "fuerza". Mi discapacidad para 
definir dos conceptos de tres, que bajo ellos existe la estructura del 
Arbol, es una molestia que es esquivada tradicionalmente por el uso de 
metáforas extravagantes, y por eliminación ("no esto, no aquello"). 

La clasificación de los sephiroth en tres pilares es una manera de 
decir que cada sephira en un pilar participa de una cualidad en común 
que es "propio" en una forma progresivamente más desarrollada y 
estructurada desde el tope de un pilar hasta la parte inferior. 
Tiphereth, Yesod y Malkuth comparten todos con Kether la cualidad de 
"conciencia en balance" o "síntesis de cualidades opuestas", pero en 
cada caso se expresa diferentemente de acuerdo al creciente grado de 
estructura impuesta. De la misma manera, Chokhmah, Chesed y 
Netzach comparten la cualidad de fuerza o energía en expansión, y 
Binah, Gevurah, y Hod comparten la cualidad de forma, definición y 
limitación. Desde Kether hasta Malkuth, fuerza y forma son 
combinados; el simbolismo del Arbol tiene algo en común con una línea 
de producción, con metal fundido entrando por un extremo y autos 
saliendo por el otro, y con esa metáfora ahora estamos listos para 
describir el "Relámpago"; el proceso mediante el cuál Dios se hace 
carne, el proceso que creó y sostiene a la Creación. 


En el principio había Algo. O Nada. Realmente no importa qué 
términos usemos, ya que los dos son igualmente carentes de sentido en 
este contexto. Nada es probablemente el mejor de los dos términos, 
porque puedo usar Algo en el próximo párrafo. Los Kabbalistas llaman a 
esta Nada "En Soph", que literalmente significa "no-fin" “sin fin") o 
infinidad, y entiendan por esto un escondido, no-manifestado Dios-En- 
Sí-Mismo. 

Desde esta incomprensible e indescriptible Nada vino Algo. 
Probablemente más palabras han sido dedicadas a éste momento que a 
cualquier otro en la Kabbalah y es tan fácil convertir en chistes 
burlarse de] todo el esfuerzo dedicado a elaborar el indescriptible, 
entonces yo no haré ese esfuerzo, pero por eso no esperen que yo 
provea una justificación de por qué Algo salió de la Nada. Sólo lo hizo. 
Un punto cristalizado en el En Soph. En algunas versiones de la 
historia, el En Soph se "contrajo" para "hacer lugar" para la Creación 
(teoría del Tsimtsum de Isaac Luria), y esto es probablemente una 
importante clarificación para ellos que han frotado sus narices con la 
oculta cara de Dios, pero para el propósito de éstas notas es suficiente 
con un punto cristalizado. Este punto era la corona de la Creación, el 
sephira Kether, y en Kether estaba contenido todo el potencial aún no 
realizado de la Creación. 

Un aspecto de Kether es la fuerza creativa y cruda de Dios que 
"sopla" dentro de la Creación, como el soplo de gas caliente que 


mantiene a un globo aerostático en el aire. Los Kabbalistas son muy 
claros sobre esto: la Creación no sucedió sólo hace muchísimo tiempo, 
está sucediendo todo el tiempo, y sin la fuerza para sostenerlo, la 
Creación se estrujaría como un globo. La fuerza como aspecto dentro 
de Kether es el sephira Chokhmah y puede pensarse en él como la 
voluntad de Dios, porque sin él, la Creación cesaría de "ser". La 
Creación completa es mantenida por esta rapacidad, prístino deseo de 
"ser", de convertirse, de existir, de cambiar, de evolucionar. La 
distinción experimental entre Kether, el punto de emanación y 
Chokhmah, el derrame creativo, es evasivo, pero algo de la diferencia 
es captada por las frases "Yo soy" y "Yo me convierto fen algo)". 

La fuerza por sí misma no hace nada; necesita ser contenida, y la 
analogía del globo es útil otra vez. Chokhmah contiene en él la 
necesidad de Binah, la Madre de la Forma. La persona que me enseño 
Kabbalah (una mujer) me dijo que Chokhmah (Abba, el Padre) era el 
pene de Dios y Binah (Aima, la Madre) era el útero de Dios y me dejó 
con la imagen de una mitad de Dios continuamente eyaculando dentro 
de la otra. El autor del Zohar también hace uso frecuente de la 
polaridad sexual como una metáfora para describir la relación entre 
fuerza y forma, o misericordia y severidad (a pesar de que las más 
vívidas metáforas sexuales son usadas para el matrimonio del 
Microprosopus y su esposa, la Reina y Madre Inferior, el sephira 
Malkuth). 

El sephira Binah es la Madre de la Forma: la Forma existe en Binah 
como un potencial, no como un hecho, justo como un útero contiene el 
potencial de un bebé. Sin la posibilidad de forma, ninguna cosa sería 
distinta de cualquier otra; sería imposible distinguir entre las cosas, 
imposible tener individualidad, identidad o cambio. La Madre de la 
Forma contiene el potencial de la forma en su útero y da a luz a la 
forma cuando un impulso creativo cruza el Abismo al Pilar de la Fuerza 
y emana por el sephira Chesed. Otra vez tenemos la idea de "volverse, 
convertirse", de derramante energía creativa, pero en un nivel menor. 
El sephira Chesed es el punto en el cual la forma se vuelve perceptible 
a la mente como una inspiración, una idea, una visión, ese momento de 
"¡Eureka!" justo antes de salir corriendo y gritando "¡Lo tengo! ¡Lo 
tengo!". Chesed es esa cualidad de inspiración genuina, una sensación 
de estar "enchufado" que caracteriza a los líderes visionarios que guían 
la raza humana hacia delante en cada nuevo tipo de empeño. Puede ser 
para el bien o para el mal; un líder que pueda canalizar la insignificante 
malicia de cualquier persona en una visión de un nuevo orden y 
genocidios es más visionario que cualquier otro, pero el lado positivo de 
Chesed es el líder humanitario que da mejoras genuinas a nuestra vida 
común. 

Ningún cambio es fácil como Cordovero señala, "todo desea 
permanecer en lo que es.” La creación de la Forma es balanceada en el 
sephira Gevurah por la preservación y la destrucción de la forma. 


Cualquier impulso de cambio es canalizado por Gevurah, y si no es 
resistido, entonces algo será destruido. Si quieres hacer papel, cortas 
un árbol. Si quieres abolir la esclavitud, debes destruir la cultura que la 
perpetúa. Si quieres hacer cambiar de opinión a alguien debes destruir 
las creencias de esa persona sobre el tema en cuestión. El sephira 
Gevurah es la cualidad de estricto juicio que se opone al cambio, 
destruye lo que no es familiar, y corresponde de muchas maneras a lo 
que sería el sistema inmunológico del cuerpo de Dios. 

Debe haber un balance entre creación y destrucción. Demasiado 
cambio, demasiadas ideas, demasiadas cosas pasando tan rápido 
pueden tener la cualidad de caos (y puede, literalmente, convertirse en 
eso), mientras que muy poco cambio, sin nuevas ideas, demasiada 
forma y estructura y protocolo pueden sofocar y asfixiar. Debe haber un 
balance que "tenga sentido" y esta "idea de balance" o "tener sentido" 
es expresado por el sephira Tiphereth. Es una moralidad instintiva y no 
está presente en la especie humana como una cualidad 
predeterminada. No está basada en normas culturales; no tiene raíces 
en la crianza (a pesar de que es fácilmente destruida por ésta). Algunas 
personas la tienen en gran medida, y alguna gente (para todas las 
intenciones y propósitos) están completamente carente de él. No 
necesariamente respeta la moralidad convencional: puede reírsele en la 
cara. No puedo decir qué es en detalle, porque es peculiar e individual, 
pero aquellos que lo tienen, tienen una cualidad natural de integridad, 
firmeza de juicio, un sentido instintivo de rectitud, justicia y compasión, 
y una enorme voluntad para pelear o sufrir en defensa de este sentido 
de justicia. Tiphereth es un sephira paradójico porque en mucha gente 
simplemente no está. Puede ser desarrollado, y ése es uno de los 
objetivos de la iniciación, pero para mucha gente, Tiphereth es un 
cuarto vacío. 

Habiendo pasado por Gevurah en el Pilar de la Forma, y 
encontrado su camino por el filtro moral de Tiphereth, un impulso 
creativo recoge energía una vez más en el Pilar de la Fuerza, pero 
medio del sephira Netzach, donde la energía del "convertirse" 
encuentra su expresión final en la forma de "impulsos vitales". ¿Por qué 
seguimos viviendo? ¿Por qué molestarse? ¿Qué es lo que nos impulsa a 
hacer las cosas? Un artista puede tener una visión de una obra de arte, 
pero ¿qué lo impulsa a escribir o esculpir? ¿Por qué queremos competir 
y ganar? ¿Por qué nos importa lo que le sucede a otro? El sephira 
Netzach expresa los impulsos básicos vitales en una forma que 
podemos reconocer como impulsos, deseos, sentimientos y emociones. 
Netzach es pre-verbal: pregúntenle a un niño por qué quiere un juguete 
y su respuesta será: 


-Sólo lo quiero 


-Pero, ¿por qué?- preguntan ustedes, preguntándose por qué 
no quiere el juguete mucho más "sensible" que ustedes tenían en 
mente. -¿Por qué no quieres este de aquí? 

-No. Yo quiero éste. 

-Pero, ¿qué es tan bueno sobre ése? 

-No sé. Sólo me gusta. 


Esta conversación no es ficticia y es escencialmente Netzach. La 
estructura del Arbol de la Vida afirma que la fuerzas básicas impulsivas 
que caracterizan nuestro comportamiento son pre-verbales, cualquier 
persona que haya tratando de cambiar la naturaleza básica o creencias 
de otra por la fuerza o argumentos racionales sabrá esto. 

Luego de Netzach, vamos al sephira Hod a buscar la última "carga" 
de forma. Pregúntenle a un niño por qué quiere algo y les dirá "Sólo lo 
hago". Presionen a un adulto y obtendrán un argumento lleno de 
"razones". Vivimos en una cultura donde es importante (casi escencial) 
dar razones por las cosas que hacemos, y Hod es el sephira de la forma, 
donde es posible dar forma a nuestros deseos en función de razones y 
explicaciones. Hod es el sephira de la abstracción, razón, lógica, 
lenguaje y comunicación y una reflexión de la Madre de la Forma en la 
mente humana. Tenemos la innata capacidad de abstraernos, de ir 
inmediatamente de lo particular a lo general, y tenemos la innata 
capacidad de comunicar estas abstracciones usando el lenguaje, y 
debería estar claro por que la traducción de Binah es "Inteligencia": 
Binah es la "Inteligencia de Dios", y Hod lleva lo que generalmente 
reconocemos como inteligencia en la gente (la habilidad de comprender 
complejas abstracciones, razonar sobre ellas, y articular esta 
comprensión usando alguna manera de comunicación). 

La síntesis de Hod y Netzach en el Pilar de la Conciencia es el 
sephira Yesod. Yesod es el sephira de interface y la comparación con 
interfaces periféricas de computadoras es una excelente. Yesod es a 
veces llamado "el Receptáculo de las emanaciones", y es la entre-cara 
de los tres Pilares al sephira Malkuth, y es por medio de Yesod que la 
final forma abstracta de algo es realizada en materia. La forma de 
Yesod ya no es abstracta, es explícita, pero no individual aún. (Esa 
última cualidad está reservada a Malkuth). Yesod es como un molde en 
una fábrica de botellas (el molde es la realización de la idea abstracta 
"botella" en medida en que expresa la forma de una botella particular 
diseñada en todo detalle, pero no es en sí una botella individual). 

El paso final en el proceso es el sephira Malkuth, donde Dios se 
hace carne, y toda forma abstracta es realizada en hechos, en el 
"mundo real". No hay mucho que decir sobre esto, pero lo dejaré para 
después. 

El proceso que describí es llamado el "Relámpago". El Relámpago 
corre así: Kether, Chokhmah, Binah, Chesed, Gevurah, Tiphereth, 
Netzach, Hod, Yesod, Malkuth, y si siguen el trayecto del Relámpago en 


un diagrama del Árbol verán que tiene la forma de zig-zag de un 
relámpago. Los sephiroth están numerados de acuerdo a su orden en el 
Relámpago: Kether es el número 1, Chokhmah es 2, y así... El "Sepher 
Yetzirah" ("Libro de la Formación”] [2] dice algo sobre los sephiroth. 


"Cuando piensas sobre los diez sephiroth cubriendo tu corazón 
y sellando el deseo de tus labios de anunciar su divinidad. 

Unce tu mente. Escapará de tu comprensión, volará y lo 
regresará bajo tu control. Como fue dicho, 'Las criaturas vivientes 
corrieron y regresaron con la forma de un relámpago'. De esa 
manera fue la Alianza creada." 


La cita dentro de la cita viene de Ezequiel 1, 14, un texto que 
inspiró una gran cantidad de especulaciones Kabbalísticas tempranas, y 
es probable que el Relámpago como fue descrito sea uno de los 
componentes más antiguos de la idea de emanación sephiróthica. 

El Relámpago describe el proceso de creación, comenzando con lo 
desconocido, el Dios oculto, no-manifestado, y sigue por diez etapas 
distintas para un cambio en el mundo material. Puede ser usado para 
describir "cualquier" cambio (encender un fósforo, hurgar en la nariz, 
pasear el perro, etc.) y a los novatos generalmente se les da la 
ejercitación de analizar cualquier evento arbitrariamente en términos 
del Relámpago. Porque el Relámpago puede ser usado para entender el 
proceso interno mediante el cuál el mundo material de los sentidos 
cambia y evoluciona, es una parte clave para el trabajo práctico mágico, 
y porque es querido que sirva para "todo" cambio que sigue a todo ése 
cambio es igualmente mágico, y la palabra "magia" es escencialmente 
carente de sentido (pero, de todos modos, es usada para distinguir 
entre estados de conciencia "normal" y "anormal" y los modos de 
causalidad que pertenecen a cada uno). 

También implica que la clave para comprender nuestra "naturaleza 
espiritual" no pertenece al cielo de los bienaventurados espirituales, 
donde permanece inaccesible, pero sí en "toda" la rutina y aburridas 
pequeñas cosas de la vida. Todo es igualmente "espiritual", igualmente 
"divino", y hay más que aprender de hurgarse en la nariz de uno que 
hay en una disciplina espiritual que te pone a ti "aquí" y a Dios "allá". El 
Relámpago finaliza en Malkuth, y puede ser seguido como una amenaza 
por los pasajes escondidos de la Creación hasta que uno llega hasta la 
fuente o la procedencia. El próximo capítulo seguirá al Relámpago 
examinando las cualidades de cada sephira en más detalle. 


[1] Scholem, Gershom G. "Major Trends in Jewish Mysticism ” (“Las 
Grandes Tendencias en la Mística Judía”, Schoken Books, 1974. 


[2] Wescott, W. Wynn, ed "Sepher Yetzirah" "Libro de la 
Formación”), muchas reimpresiones. 


Capítulo 4: Los sephiroth (parte 1 de 7) 


Este capítulo provee una mirada detallada a cada uno de los diez 
sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Malkuth: 


Malkuth es la Cenicienta de los sephiroth. Es el sephira más 
comúnmente ignorado por principiantes, el sephira más comúnmente 
disimulado en los textos Kabbalísticos, y no sólo es el más inmediato de 
los sephiroth, sino que es también el más complejo, y por su 
trasparente inescrutabilidad rivaliza con Kether (efectivamente, hay un 
aforismo Kabbalístico que "Kether es Malkuth, y Malkuth está en 
Kether, pero de otra manera”). 

La palabra Malkuth significa "Reino", y el sephira es la culminación 
de un proceso de creación donde el poder creativo de la divinidad es 
progresivamente estructurado y definido a medida que se mueve hacia 
abajo en el Árbol y llega a una forma completa en Malkuth. Malkuth es 
la esfera de la materia, sustancia, el mundo físico, real. En las versiones 
menos comprometedoras de filosofía materialista (por ejemplo: Hobbes) 
no hay nada más allá de la materia física, y desde ése punto de vista, el 
Árbol de la Vida superior a Malkuth no existe: nuestros sentimientos y 
conciencias propias no son nada más que una consecuencia de 
reacciones químicas en el cerebro y la mente es un complejo robot que 
sufre de delusiones metafísicas. La Kabbalah NO es un modelo 
materialista de la realidad, pero cuando examinamos Malkuth por sí 
mismo, nos encontramos inmersos en materia, y es natural pensar en 
términos de física, química y biología molecular. Las ciencias naturales 
proveen de los más exactos modelos de materia y del mundo físico que 
tenemos, y sería tonto (tonto de primera categoría) imaginar que la 
Kabbalah puede proveer mejores explicaciones de la naturaleza de la 
materia basándose en un estudio del texto del Antiguo Testamento. Yo 
no subestimo la intuición que ha influido en la evolución de la Kabbalah 
por los siglos, pero para propósitos prácticos, el graduado en ciencia 
promedio sabe (mucho) más sobre las cosas materiales o el mundo que 
los Kabbalistas medievales, y basarse en la física es un mejor medio 
para aproximarse a Malkuth que cualquier otro. 

Para aquellos que no se sienten cómodos con la física, hay caminos 
más tradicionales alternativos de aproximarse a Malkuth. La Imagen 
Mágica de Malkuth es la de una mujer joven coronada y sentada en un 
trono. La mujer es Malkah, la Reina, Kallah, la novia desposada. Es la 
Madre Inferior, una reflexión y realización de la Madre Superior, Binah. 
Es la Reina que habita el Reino, y la novia desposada del 
Microprosopus. Es Gaia, la Madre Tierra, pero, por supuesto, ella no 


sólo es la sustancia de este mundo: es el cuerpo del universo físico 
entero. 

Es requerido algún cuidado cuando se asignan las divinidades de la 
Madre Tierra a Malkuth, porque algunas de ellas corresponden más 
íntimamente a la Madre Superior Binah. Hay una íntima y profunda 
conexión entre Malkuth y Binah que determina que los dos sephiroth 
compartan correspondencias, y uno de los más antiguos textos 
Kabbalísticos [1] tiene esto que decir sobre Malkuth: 


"El título del décimo camino [Malkuth] es la Inteligencia 
Resplandeciente. Se le llama de esta manera, es exaltado por 
arriba de toda cabeza por donde encaja sobre el trono de Binah. 
Ilumina la numinosidad de todas las luces y causa la emanación del 
Poder del arquetipo de los rostros o formas." 


Uno de los títulos de Binah es Khorsia, o Trono, y la imagen que 
este texto provee es que Binah provee la estructura donde encaja 
Malkuth. Volveremos a esto después. Binah contiene el potencial de la 
forma en el abstracto, mientras que Malkuth es la más completa 
realización de la forma, y ambos sephiroth comparten las 
correspondencias de pesadez, limitación, finitud, inercia, silencio y 
muerte. 

La cualidad femenina de Malkuth es generalmente identificada con 
la Shekinah, el espíritu femenino de Dios en la Creación, y la literatura 
Kabbalística habla mucho de la relación (carnal) de Dios y la Shekinah. 
Waite [7] menciona que la relación entre Dios y la Shekinah es un 
reflejo exacto de la relación entre el hombre y la mujer; y provee una 
gran cantidad de información sobre la Shekinah y lo que él llama "El 
Misterio del Sexo". Luego del exilio de los judíos de España en 1492, los 
Kabbalistas identificaron su propia situación con el destino de la 
Shekinah, y es retratada como siendo arrojada a la materia, de la 
misma manera que los Gnósticos retrataban a Sophia, la sabiduría 
divina rechazada. La doctrina de la Shekinah en la Kabbalah y en el 
Judaísmo completa es compleja y es algo de lo que no me siento 
competente de comentar más: más información puede ser encontrada 
en [3] y [7]. 

Malkuth es la esfera de los elementos físicos y los Kabbalistas 
todavía usan el esquema de cuatro partes que viene, por lo menos, de 
los tiempos de Empédocles y probablemente el Arca. Los cuatro 
elementos corresponden a cuatro fácilmente observables estados de la 
materia: 


sólido tierra 
líquido agua 
gaseoso aire 


plasma fuego/arco eléctrico (relámpagos) 


En adición, no es raro incluir un quinto elemento tan "rarificado" y 
misterioso que mucha gente (yo incluido) son presionados a decir qué 
es: el quinto elemento es aethyr (o éter) y es, a veces, llamado espíritu. 

La cantidad de material escrito sobre los elementos es enorme, y, 
mejor que reproducir a grandes rasgos lo que es relativamente bien 
conocido, proveeré y contorno áspero, para que aquellos lectores que 
no están familiarizados con la Kabbalah se den cuenta de que estoy 
hablando aproximadamente de la misma cosa que vieron antes. Una 
descripción detallada de los puntos de vista tradicional del medioevo 
sobre los cuatro elementos pueden ser encontrados en "The Magus" 
f["El Mago") [2]. La jerarquía de poderes elementales pueden ser 
encontrados en "777" [4] y en el material de la Golden Dawn [5] (Yo 
resumí algunos ítems útiles más abajo): 


ELEMENTO Fuego Aire Agua Tierra 

NOMBRE DE DIOS Elohim  Jehovah BFEheieh Agia 

ARCÁNGEL Michael* Raphael** Gabriel Uriel 

REY Djin Paralda Nichsa  Ghob 

ELEMENTAL Salamandras Silfos Ondinas 
Gnomos 

* [Miguel] 


** [ Rafael] 


Me divirtió el notar que los reinos elementales en "What Witches 
Do" f"Lo Que Las Brujas Hacen”"j, de Farrar había sido tomadas por 
completo de fuentes "CM" 2] y tradicionales Kabbalísticas por Alex 
Saunders. 

Los elementos en Malkuth están ordenados como siguen: 


SUR 
Fuego 
ESTE Aethyr + del Zenit OESTE 
Aire Aethyr - del Nadir Agua 
NORTE 


Tierra 


Roté los puntos cardinales 180” de sus posiciones visuales para 
que sea más fácil ver como los elementos encajan en la cara inferior del 
Arbol de la Vida: 


Tiphereth 
FUEGO 


Hod Yesod Netzach 
ATRE AETHYR AGUA 


Malkuth 
TIERRA 


Es importante distinguir entre los elementos en Malkuth, donde 
hablamos de sustancia real (el agua en tu cuerpo, el aliento en tus 
pulmones), y los elementos en el Árbol donde usamos las 
correspondencias tradicionales "asociadas" a los elementos, por 
ejemplo: 


TIERRA: sólido, estable, práctico, realista 

AGUA: sensible, intuitivo, emocional, que se preocupa, fértil 
AIRE: vocal, comunicativo, intelectual 

FUEGO: energético, osado, impetuoso 

AETHYR POSITIVO: pegamento, enlazante, plástico 

AETHYR NEGATIVO: desenlazante, disolución, desintegración. 


Aethyr o Espíritu es enigmático, y yo tiendo a pensar en términos 
de las fuerzas que une a la materia y la mantiene junta. Es, casi 
seguramente, una coincidencia (pero interesante) que haya cuatro 
fuerzas fundamentales (gravitacional, electromagnética, nuclear débil y 
nuclear fuerte) conocidas hasta hoy, y se cree que pueden ser 
unificadas en una fuerza fundamental. En un apunte un poquito más 
misterioso, Barret [2] tiene esto que decir sobre Aethyr: 


“Ahora, viendo que el alma es la forma escencial, inteligible e 
incorruptible, y es el primer movedor del cuerpo y se mueve por sí 
misma; pero que el cuerpo, o materia, es por sí mismo incapaz e 
inadecuado para el movimiento, y se degrada mucho del alma, 
parece que hay una necesidad de un medio más excelente: ahora 
ése medio es concebido como el espíritu del mundo, o lo que 
algunos llamarían una quinta escencia, porque no proviene de los 


cuatro elementos, sino de una cierta primera cosa, teniendo su ser 
bajo y sobre ellos. Hoy, en consecuencia, una especie de medio 
requerido, mediante la cual almas celestiales [por ejemplo: formas] 
pueden ser unidas a toscos y vulgares cuerpos y entregarles 
maravillosos dones. El espíritu está en el mundo de la misma 
manera que nuestros espíritus en nuestros cuerpos; para que los 
poderes de nuestras almas sean comunicados a los miembros del 
cuerpo por el medio del espíritu, entonces también la virtud del 
alma del mundo es difundida, hacia todas las cosas, por el medio 
del espíritu universal, para que no haya nada a ser encontrado en 
todo el núcleo que no haya poseído una chispa de la virtud en 
consecuencia.” 


Aethyr señala los elementos como una fundación y su atribución a 
Yesod debería ser obvia, particularmente mientras forma el rol 
vinculante entre el mundo "ideoplástico" de "la Luz Astral" [8] y el 
mundo material. Aethyr es generalmente conocido en dos "sabores" 
(Aethyr positivo, que une, y Aethyr negativo, que desintegra). El Aethyr 
negativo es más o menos como el Solvente Universal, y requiere mucho 
cuidado para ser usado. ;-) 

El trabajo con los elementos físicos en Malkuth es una de las áreas 
más importantes de la magia aplicada, usarlo como éste lo hace con los 
constituyentes básicos del mundo real. Los elementos físicos son 
tangibles y pueden ser experimentados en una manera muy directa 
como recreaciones, como zambullirse, paracaidismo, O Caminar sobre 
fuego (o brasas), ellos vuelven en una manera adecuadamente 
humillante y proveen "CMs" f?] con una oportunidad de unirse a los 
neopaganos en los grandes exteriores. Nuestros mismos cuerpos están 
hechos de cosas físicas, y hay muchos ejercicios de Raja Yoga que 
pueden ser llevados a cabo usando los elementos como una base para el 
trabajo con el cuerpo. Si pueden soportar esta intensidad maníaca 
(Ejercicio 1: hervir un huevo por fuerza de voluntad) entonces Brandom 
[9] está lleno de buenas ideas. 

Malkuth es muchas veces asociado con varios tipos de maldad 
intrínseca, y para entender esta actitud (que yo no comparto) es 
necesario confrontar la misma pregunta que los Kabbalistas del siglo 
XIII: ¿puede Dios ser malo? La respuesta a esta pregunta fue 
(ampliamente hablada) "sí", pero los kabbalistas han ido por muchos 
giros extraños en un intento de esquivar lo que para muchos era una 
conclusión inaceptable. Fue difícil aceptar que esa hambruna, guerra, 
enfermedad, prejuicio, odio, muerte, podía ser parte de un ser perfecto, 
y tenía que haber alguna manera de tener en cuenta el mal sin que 
contaminara a perfección divina. Una aproximación fue barrer el mal 
bajo la alfombra, y, en este caso, la alfombra fue Malkuth. Malkuth se 
volvió la habitación para espíritus malignos. 


Si uno examina la estructura del Árbol sin prejuicios, es difícil 
evadir la conclusión de que el mal está bien "archivado", y no hay 
necesidad de mezclar el mal a la periferia del Arbol como un limpiador 
sin una pala para basura. La emanación de cualquier sephira desde 
Chokhmah hacia delante puede manifestarse como bien o mal 
dependiendo de las circunstancias y el punto de vista de aquellos 
afectados por la energía involucrada. Esto parece haber sido entendido 
aún al tiempo de escribir el "Zohar", donde la misericordia de Dios es 
constantemente contrastada con la severidad de Dios, y el autor deja 
claro que uno debe equilibrar al otro (no se puede tener la misericordia 
sin la severidad). Por otro lado, la severidad de Dios es 
persistentemente identificada con los rigores de la existencia (forma, 
finitud, limitación) y mientras es verdad que muchas de las cosas que 
han sido identificadas con el mal son una consecuencia de la finitud de 
las cosas de seres finitos en un mundo de recursos finitos gobernados 
por leyes naturales con causalidades inflexibles, no es correcto inferir 
(como algunos han hecho) que la forma en sí misma es 
"intrínsecamente" el mal. 

La noción de que la forma y la materia son "intrínsecamente" el 
mal, o el algún modo una parte o no imperfecta de Dios, puede haber 
llegado a la Kabbalah por un número de fuentes. Scholem comenta: 


"La Kabbalah del temprano siglo XIII fue la consecuencia de 
una unión entre una antigua y escencialmente tradición Gnóstica 
representada por el libro "Bahir”, y el moderno elemento 
comparativo del neoplatonismo judío. " 


Hay una posibilidad de que los Kabbalistas de la Provenza (quienes 
escribieron o editaron el "Sepher Bahir”) fueran influenciados por los 
Cathars, una forma nueva de maniqueísmo. Aunque la fuente fuera el 
gnosticismo, el neoplatonismo, el maniqueísmo, o alguna combinación 
de los tres, la Kabbalah ha importado una vista de materia y forma que 
distorsionó la vista de las cosas que retrata el Arbol de la Vida, y 
entonces Malkuth termina como un tipo de oscuridad cósmica exterior, 
un tacho para toda la mugre, escombros, sephiroth rotos y pañuelos 
sucios de la Creación. La Forma es el Mal, la Madre de la Forma es 
femenina, las mujeres son definitivamente e indudablemente malas, y 
Malkuth es el más femenino de los sephiroth; en consecuencia, Malkuth 
es en mayor parte el mal... quot erat demostrandum (latín: "lo que 
había que demostrar". Para el momento que alcancemos el tiempo de 
S. L. Mathers y la Golden Dawn hay un completo, demónico Arbol del 
Mal, Qlippoth "bajo" Malkuth como una reflexión del "bien" del Arbol 
sobre él. Yo creo que esto puede tener algo que ver con el hecho de que 
las meditaciones sobre  Malkuth puedan fácilmente volverse 
meditaciones sobre Binah, y las meditaciones sobre Binah tienen el 
hábito de resbalarse dentro del Abismo, y, una vez en el Abismo es fácil 


recoger suficiente basura para "descubrir" un Árbol adverso "desde" 
Malkuth. Ésta vista de los Olippoth, o Caparazones, como activos, la 
maldad demoníaca se ha vuelto persuasiva, y mientras más energía 
ponga la gente en el Arbol demoníaco, hay menos del original. 
Supriman los Olippoth como fuerzas demoníacas y el Árbol de la Vida se 
vuelve vivo con su poder lleno de bien "y" mal. La siguiente cita de 
Bischoff [10] (hablando de los sephiroth) provee una vista más racional 


de los Qlippoth: 


"Ya que su energía [la de los sephiroth] muestra tres grados 
de fuerza, (alto, medio y el más bajo grado) sus emanaciones se 
agrupan en consecuencia. Usualmente imaginamos la imagen de 
una escalera que baja. Los Kabbalistas prefieren ver esto como una 
alienación de la energía central principal. Consecuentemente, 
cualquier emanación menos perfecta es para él la coraza O 
caparazón (Olippah) del precedente, y entonces la últimas (más 
fuertes) emanaciones siendo llamadas cosas materiales son el 
caparazón del total y es entonces llamada Qlippoth." 


Éste es mi propio punto de vista, el caparazón de algo es el 
aumento de la forma que se acumula mientras la energía pasa por el 
Relámpago. Si el caparazón puede ser considerado por sí mismo 
entonces es una cáscara muerta de algo que podría estar vivo (preserva 
toda la estructura, pero no hay energía para que viva). Con esta 
interpretación, los Olippoth pueden ser encontrados en todos lados: en 
las relaciones, en el trabajo, al jugar, en un ritual, en la sociedad. 
Siempre que algo muere y la gente se rehusa a reconocer como muerto, 
y se aferran a la cáscara carente de vida de cualquier cosa que haya 
sido, entonces obtienes un Olippah. Por ésta razón, uno de los vicios de 
Malkuth es la avaricia, no sólo en el sentido de querer adquirir bienes 
materiales, sino también en el sentido de no dejar algo irse, aunque se 
haya vuelto muerto y carente de valor. El Olippah de Malkuth es lo que 
obtendrías si el Sol se fuera: estasis, la vida congelada en inmovilidad. 

El otro vicio de Malkuth es la inercia, en el sentido de "resistencia 
activa al movimiento lento, des-inclinado a moverse o a actuar". Es 
visible en mucha gente, en algún tiempo u otro, y tiende a manifestarse 
cuando una actividad es nueva, necesaria, pero no particularmente 
excitante, que no hay entusiasmo o "energía natural" que lo mantenga a 
uno en acción, y uno debe seguir presionándose hasta el final. Por esta 
razón, la obligación de Malkuth es (debe ser) auto-disciplina. 

La virtud de Malkuth es la discriminación, la habilidad de percibir 
las diferencias. La habilidad de percibir diferencias es una necesidad 
para todo organismo viviente, aunque sea una bacteria sintiendo el 
grado de un nutriente o un chico pensando en cuánto dinero debe 
pedirle a sus padres. Ya que Malkuth es la realización de la forma, es la 
esfera dónde nuestra habilidad para distinguir diferencias es más 


pronunciada. La capacidad de discriminar es tan fundamental para 
sobrevivir que trabaja de más y encuentra limitaciones y distinciones en 
todos lados ("tu" y "yo", "tuyo" y "mío", distinciones de "propiedades" y 
"valor" y "territorio" que son abstracciones intelectuales en un nivel 
[por ejemplo: no real] y ferozmente defiende realidades de otras [por 
ejemplo: muy reales de verdad]). Yo no voy a intentar definir real e 
irreal, pero es el caso de mucho de lo que pensamos que es real, no lo 
es, y mucho de lo que pensamos que no lo es, lo es, y necesitamos la 
misma discriminación que nos lleva a manejarnos otra vez. Alguna 
gente piensa que el color de la piel realmente mide la inteligencia, 
algunos no. Alguna gente piensa que el género es una verdadera 
medida de habilidad, otros no. Alguna gente juzga por las apariencias, 
otros no. Hay una diferencia entre una botella de cerveza y una de 
orina, pero ¿es el color de la "botella" importante? ¿Qué "es" 
importante? ¿Qué diferencias son reales, qué importa? ¿Cuánta energía 
dedicamos a cosas que "no son reales"? ¿Puedo percibir cuando estoy 
siendo manipulado por algo arreglado o una irrealidad? ¿Son mis metas 
en la vida "reales", o se verán cada vez más tontas e inmaduras a 
medida que yo crezca? Para todo esto, ¿es la Kabbalah "real"? ¿Provee 
un modelo útil de la realidad, o es lo que queda de un punto de vista del 
mundo que deberían haber puesto a descansar siglos atrás? Uno de los 
ejercicios primarios de los iniciadores de Malkuth es una examinación 
profunda de la pregunta "¿Qué es real?”. 

La Experiencia Espiritual de Malkuth es, variadamente, el 
Conocimiento y Conversación del Santo Angel Guardián ("SAG"), o la 
visión del SAG (dependiendo en quién creas). Yo voto por la Visión del 
SAG en Malkuth, y la Conversación y Conocimiento en Tiphereth. ¿Qué 
es el SAG? De acuerdo al gnosticismo de Valentinus, cada persona tiene 
un ángel guardián, que acompaña al individuo por la vida y revela la 
gnosis; el ángel es, en un sentido, el Ser divino. Esta creencia es 
idéntica a lo que me enseñó la persona que me enseñó Kabbalah, por lo 
que alguna parte del gnosticismo aún vive. La actual tradición con 
respecto al SAG casi seguramente entró en la Tradición Esotérica 
Occidental como una consecuencia de la tradición de "The Book of the 
Sacred Magic of Abramelin the Mage" ("El Libro de la Magia Sagrada 
de Abramelin, el Mago"), de S. L. Mathers [11], que contiene 
muchísimos detalles de un largo ritual para alcanzar el Conocimiento y 
la Conversación del SAG. Este ritual ha tenido una importante 
influencia en los magos del siglo XX, y es generalmente intentado, y a 
veces completado. 

Los poderes de Malkuth son invocados por medio de los nombres 
Adonai ha Aretz y Adonai Melekh, que significan "Señor del Mundo", y 
"El Señor que es Rey", respectivamente. El poder es transmitido por el 
mundo de la Creación por el ángel Sandalphon ("Sandalfón"], a quién a 
veces se refieren como el "Angel Largo", porque sus pies están en 
Malkuth y su cabeza en Kether que le da la oportunidad de conversar 


con Metatron, el Ángel de la Presencia. El tipo de Ángel es el Ashim o 
Ishim, a veces traducido como las "almas de fuego", supuestamente las 
almas de los hombres y mujeres rectos. 


Para concluir esta sección sobre Malkuth, vale la pena enfatizar 
que yo escogí deliberadamente no explorar algunos temas mayores 
porque hay suficiente material para que cada uno siga por sí mismo. La 
imagen de Malkuth como la Madre Tierra provee un vínculo entre la 
Kabbalah y un arquetipo "numioso" con un profundo significado para 
algunos. La imagen de Malkuth como sustancia física provee un vínculo 
a las ciencias, y es el caso de que a los límites de físicas teóricas la 
intuición de uno parece estar resbalando y deslizándose en la misma 
realidad como la Kabbalah. La imagen de Malkuth como la esfera de los 
elementos es la clave a un gran cuerpo de técnica de magia práctica 
que varía de concentración en los elementos corporales tipo-yoga hasta 
trabajo orientado hacia la naturaleza en las afueras. Finalmente, como 
el diseño de un edificio que revela mucho sobre sus constructores, 
Malkuth puede revelar mucho sobre Kether, (el fondo del Arbol y la 
cima tienen mucho en común). 
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Capítulo 4: Los sephiroth (parte 2 de 7) 


Este capítulo provee una mirada detallada a cada uno de los diez 
sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Yesod: 


Yesod significa "fundación", y eso es lo que Yesod es: es la 
infraestructura escondida por donde son transmitidas a Malkuth las 
emanaciones del resto del Árbol. Como un gran edificio que contiene su 
aire acondicionado, ductos, túneles de servicio, encañado, instalación 
eléctrica, caños de agua fría y caliente, pozos de ascensores, salas de 
ventilación, tanques de almacenaje, líneas de teléfono, etc., también lo 
tiene la Creación, y el mundo visible, externo, de realidad fenomenal 
descansa (metafóricamente hablando) sobre una fundación oculta de 
oculta maquinaria. Las meditaciones en la naturaleza de Yesod tienden 
a estar llenos de túneles secretos y mecanismos ocultos, como si la 
Creación fuera una mansión gótica con una puerta secreta detrás de 
cada espejo, un pasaje en cada pared, un par de ojos escondidos detrás 
de cada retrato y un mundo subterráneo de túneles olvidados llevando 
quién sabe dónde. Por esta razón, la Experiencia Espiritual de Yesod es 
aptamente llamada "La Visión de la Maquinaria del Universo”. 

Muchas correspondencias de Yesod refuerzan esta noción de una 
fundación, o algo que yace detrás, sostiene y da forma a la realidad 
fenomenal. La imagen mágica de Yesod es la de "un hombre hermoso, 
desnudo". La imagen mágica que viene a la mente es la del hombre con 
el mundo descansando en sus hombros, como una de las erróneas 
representaciones del Titán Atlas (que, de hecho, sostenía los cielos, no 
el mundo). El tipo de ángel de Yesod es el Querubim, los fuertes, el 
arcángel es Gabriel, el Fuerte o Poderoso de Dios, y el nombre de Dios 
es Shaddai el Chai, el Todopoderoso Dios Viviente. 

La idea de una fundación sugiere que hay una sustancia que yace 
detrás de la materia física y "la forma" o "la mantiene junta", algo 
menos estructurado, más plástico, más rarificado y refinado y este 
"quinto elemento" es generalmente llamado aethyr. No intentaré 
justificar el aethyr en términos de físicas actuales (el concepto más 
cercano que encontré es el campo Higgs, que es hipotético); es un 
punto por donde indagar convenientemente sobre un concepto que 
tiene enormes apelaciones intuitivas a muchos magos, quiénes al ser 
preguntados como funciona la magia, tienden a pensar en términos de 
un medio que es directamente receptivo a la voluntad, algo que es 
plástico y puede ser moldeado mediante la concentración y la 
imaginación, y que transmite sus formas artificialmente creadas a la 
realidad. Eliphas Levi llamaba a este medio "la Luz Astral". Es también 


natural imaginarse esa imagen, conciencia y el alma teniendo su lugar 
en esa sustancia, y hay volúmenes detallando las propiedades del 
Cuerpo Etérico, el Cuerpo Astral, y el Cuerpo Causal [1, 2] y así. Yo no 
me tomo todo esto muy seriamente, pero sí me gusta trabajar con el 
tipo de intuiciones naturales que ocurren espontáneamente e 
independientemente en un gran número de personas (hay poder en 
estas intuiciones) y es un error invalidarlas porque suenan caprichosas. 
Cuando hablo sobre Aethyr o la Luz Astral, quiero decir que hay una 
sustancia ideoplástica que es subjetivamente real para muchos magos, 
y las explicaciones de magia al nivel de Yesod giran sobre manipular 
esta sustancia usando el deseo, la imaginación y la voluntad. 

La naturaleza fundamental de Yesod es esa de "interface", es una 
interface entre el resto del Arbol y Malkuth. La interface es 
bidireccional, hay impulsos bajando desde Kether, y ecos rebotando de 
vuelta a Malkuth. La idea de interface es ilustrada en el diseño de un 
sistema de computadora: una computadora con una multitud de 
mundos ocultos en ella es una fuente de calor y reparar cuentas que 
tenga interfaces periferales y artefactos dirigentes para hacer de 
interface entre el mundo fuera de la computadora y el mundo "dentro" 
de ésta; añadan un teclado y un mouse y un monitor y una impresora y 
habrán abierto la puerta a otra realidad. Nuestros propios sentidos 
tienen la mismas características de ser una interface bidireccional por 
la que experimentamos el mundo, y por ésta razón los sentidos 
corresponden a Yesod, y no sólo a los cinco sentidos tradicionales (al 
"sexto sentido" y la "segunda vista" se les da el mismo status, y 
entonces Yesod es también la esfera de psiquismo instintivo, de 
clarividencia, precognición, adivinación y profecía). Está también claro 
que "cuentas" de sueños lúcidos (y experiencia personal) que poseemos 
la habilidad de percibir un mundo interior tan vívidamente como el 
exterior, y a Yesod le pertenece el mundo interior de los sueños, 
sueños-a-ojos-abiertos e imaginación vívida, y uno de los títulos de 
Yesod es "La Casa Tesoro de las Imágenes". A Yesod le es atribuido 
Levanah, la Luna, y la asociación lunar de las mareas, flujo y cambio, 
influencia oculta, y comportamiento instintivo y hasta a veces atávico 
(posesión, estar como medio, licantropía y así). A pesar de que Yesod es 
la fundación y tiene asociaciones con la fuerza, no significa que es un 
andamio rígido sosteniendo a un mundo en estasis. Yesod sostiene el 
mundo como el mar sostiene a toda la vida que vive en él y navega 
sobre él, y justo como el mar tiene sus inevitables corrientes y mareas, 
también las tiene Yesod. Yesod es el más "oculto" de los sephiroth, y 
con Malkuth es el más mágico, pero comparado con Malkuth su magia 
es un poco más sutil, seductiva, glamorosa y enlazante. Los magos son 
conducidos a Yesod por la idea de que si la realidad descansa en una 
fundación oculta, entonces, cambiando la fundación es posible cambiar 
la realidad. La magia de Yesod es la magia de la forma y la apariencia, 
no de la sustancia; es la magia de la ilusión, glamour, transformación y 


cambios de forma. Los más sofisticados ejemplos de esto pueden ser 
encontrados en el marketing moderno, propagandas y consultas de 
imagen. No es un chiste. Mi lengua no está ni ligeramente sobre mi 
mejilla. La siguiente cita fue tomada del periódico de esta mañana [3]: 


A pesar de que los cambios lucen cosméticos, aquellos de crear la 
imagen de una corporación argumentan que un rediseño de los 
uniformes o del nombre de una compañía es sólo el signo visible de una 
transformación mucho mayor. 


"La mayoría de la gente que siguen mal-interpretando y 
piensan que es tan sólo un logo, antes que entender que el 
programa de identidad de una corporación es, de hecho, con el 
muy comercial objetivo de tener una fuerte personalidad y simple, 
concentrada dirección para la completa organización” dijo Fiona 
Gilmore, directora de managing de la compañía de diseño Lewis 
Moberly. "Es como plantar una bellota y entonces crece un árbol. 
Si uno puede crear una correcta FUNDACION entonces uno está 
construyendo una cultura completa para el futuro de una 
organización.” 


Yo no sé lo que estudia o hace la señora Gilmore en su tiempo 
libre, pero la idea de que es posible manipular la realidad mediante la 
manipulación de símbolos y apariencias es enteramente mágica. El 
mismo artículo sobre la identidad de la corporación sigue: 


"La escala del relanzamiento de BT es colosal. El nuevo logo 
será pintado en más de 72.000 vehículos y trailers, como en más de 
9.000 propiedades. 

Los 92.000 teléfonos públicos de la compañía tendrán la nueva 
calcomanía, y sus 90 sucursales tienen que cambiar, 
completamente hasta los picaportes amarillos de las puertas. Más 
de 50.000 empleados necesitarán nuevos uniformes o «vestiduras 
de imagen»". 


Nótese el énfasis en "imagen". La compañía en cuestión (British 
Telecom) es un monopolio público pasmando un problema de relaciones 
con los clientes, ¡entonces cambia el color de sus picaportes! Esto es 
magia de Yesod en una escala gigante. 

Los manipuladores de imagen ganan la mayoría de su poder de los 
medios masivos de comunicación. Éstos flos medios] corresponden a 
dos sephiroth: como un medio de comunicación pertenecen a Hod, pero 
como una fundación para nuestra percepción de la realidad pertenecen 
a Yesod. Hoy en día mucha gente forma su modelo de lo que el mundo 
es (a grandes escalas) por los medios de comunicación. Hay algunos 
individuos que viajan lo suficiente por el mundo como para tener un 


modelo basado en experiencias personales, pero para la mayoría, su 
modelo del mundo es formado por periódicos, radio y televisión: eso es, 
los medios de comunicación se han convertido en un extendido (por si 
es inexacto) instrumento de percepción. Como nuestros medios de 
percepción "normales", los medios de comunicación son altamente 
selectivos en la variedad y contenido de información proveída, y esto 
puede ser usado por agencias de publicidad y otros individuales 
manipulativos ¡para crear fundaciones para nuevas realidades 
colectivas. 

Sobre la materia de cambiar la percepción para ensamblar nuevas 
realidades, la siguiente cita de "Don Juan" [4] tiene un sabor 
definitivamente kabbalístico: 


"La próxima verdad es lo que toma lugar la percepción -el 
continuó- porque hay dentro de todos nosotros un agente llamado 
el punto de ensamblaje, que selecciona emanaciones internas y 
externas para alinearlas. El alineamiento particular que percibimos 
como el mundo es el producto de un punto específico donde 
nuestro punto de ensamblaje está localizado en nuestro capullo.” 


Uno de los títulos de Yesod es "El Receptáculo de las 
Emanaciones", y su función es precisamente la descrita antes (Yesod es 
el punto de ensamblaje que ensambla las emanaciones internas y 
externas). 

íYesod es donde el mundo pasa a ser expresado y sentido por 
nosotros (Hod y Netzach - ver capítulo 4-C) y donde los impulsos 
creativos culminan (Malkuth - Capítulos 1, 4-C y Aclaratorio.) Otra vez 
vemos esa función de interface. ] 

En adición a la deliberante, mágica manipulación de las 
fundaciones, hay otras áreas importantes de la magia relevante a 
Yesod. Psiquismo innato y crudo es una habilidad que tiende a mejorar 
mientras más atención es dedicada a visualización creativa, meditación 
concentrada (en cartas de Tarot, por ejemplo), sueños (por ejemplo: 
tener un sueño a diario) y adivinación. La adivinación es una técnica 
importante para practicar aún si sientes que eres terrible para hacerlo 
(y especialmente su piensas que no tiene sentido), porque refuerza la 
idea de que es permisible "dejarse ir" e intuir significados bajo 
cualquier patrón. Mucha gente tiene dificultades haciendo esto, 
sintiendo quizás que serán empantanados sin razón alguna (apelando al 
miedo de Freud, expresado a Jung, de necesitar un defensor contra el 
"lodo negro del ocultismo”), cuando en la realidad, sus mentes estás 
empantanadas con razón y les vendría bien unas vacaciones. Cualquier 
sistema de adivinación puede ser usado, pero los sistemas que enfatizan 
la pura intuición son mejores (por ejemplo: Tarot, hojas de té, vuelo de 
los pájaros, patrones en las paredes, humo. Escuché de un kabbalista 
que tiraba un almohadón al aire y llevaba a cabo la adivinación en la 


cuenta del número de piezas que salían). Ya que Yesod es un tipo de 
reflexión aethyrica del mundo físico, la imagen y precursor de la 
realidad, los espejos son importantes herramientas para la magia de 
Yesod fno sólo por esa analogía, sino porque además los reflejos son 
una representación de la realidad no-formada, es decir, con 
propiedades inferiores a la de la realidad (que las diferencian)... así es 
Yesod]. Los cristales de cuarzo son usados, probablemente por el uso 
de las bolas de cristal para la adivinación, pero también porque el 
cristal de cuarzo y la amatista tienen una cualidad particularmente 
Yesódica por sus propios medios. El negocio promedio "new age" está 
lleno de cristales, cartas de Tarot, joyería plateada (asociación a la 
Luna), perfumes, música ensoñadora, y todo el "glitz", glamour y brillos 
de un nido de urracas demónico, es como un templo para Yesod. 
Espejos y cristales son usados pasivamente como un "focii" (2???) para 
la receptividad, pero pueden también ser usados activamente para 
ciertos tipos de magia aethyrica (hay un libro interesante para hacer y 
usar espejos mágicos que trabaja sobre el tipo de trabajo mágico 
elemental llevado a cabo en Malkuth [5]). 

Yesod tiene una correspondencia importante con los órganos 
sexuales. La correspondencia ocurre de tres maneras. La primer 
manera es que cuando se coloca el Arbol de la Vida sobre el cuerpo 
humano, Yesod está posicionado sobre los genitales. El autor del Zohar 
es explícito sobre "los miembros sobrantes del Microprosopus” a tal 
punto de que los párrafos relevantes de la traducción de "El Santo y 
Menor Ensamblaje" de Mathers permanecen en latín para no ofender 
las sensibilidades Victorianas. 

La segunda asociación de Yesod con los genitales proviene de la 
unión del Microprosopus y su esposa. Este es otro tema de 
recurrimiento en la Kabbalah, y el simbolismo es complejo y se refiere a 
varias ideas distintas, desde la relación entre marido y mujer hasta un 
proceso interno en el cuerpo de Dios: por ejemplo [6] 


"Cuando el Macho se une con la Hembra, ambos constituyen 
un cuerpo completo, y todo el Universo está en un estado de 
felicidad, porque todas las cosas reciben bendiciones de su cuerpo 
perfecto. Y esto es un Arcano." 


[Esto se relaciona mucho con la teoría Platónica para explicar la 
existencia del amor y de los dos sexos opuestos: en una de las 
tormentas del mal los cuerpos completos se separaron en macho y 
hembra, y entonces cada parte busca a su correspondiente desde 
entonces. También puede relacionarse esta explicación con el hecho de 
que el mal es la escencia del acto creativo (ver Capítulo Aclaratorio - 
"¿Qué son los Olippoth?")?. 


o, refiriéndose a la Esposa: 


"Y ella es mitigada, y recibe bendiciones en aquél sitio llamado 
Santo de los Santos por debajo." 


o, refiriéndose al "miembro": 


"Y eso que fluyó dentro de ése sitio donde se es congregado, y 
que es emitido por ése más Santo Yesod, Fundación, es 
completamente blanco, y entonces es llamado Chesed. Desde allí 
entró en el Santo de los Santos; y está escrito en Ps. CXXXIIT 3 
«Allí Tetragrámaton ordenó la bendición; hasta la vida para 
siempre en adelante». " 


No es difícil leer el punto importante de párrafos como éstos, y hay 
muchos más un una vena similar. Basta con decir que el Microprosopus 
es generalmente identificado con el sephira Tiphereth, la Esposa con el 
sephira Malkuth, y el punto de fusión entre ellos es obviamente, Yesod. 

La tercera y más abstracta asociación entre Yesod y los órganos 
sexuales proviene de que los órganos sexuales son un mecanismo para 
perpetuar la "forma" de un organismo viviente. Para acercarse a lo que 
sucede en la reproducción sexual vale la pena preguntarse "¿Qué es un 
programa de computadora?" Bueno, un programa de computadora 
indiscutiblemente comienza como una idea; no es una cosa material. 
Puede ser escrito de distintas maneras; como una especificación 
abstracta en un conjunto de notaciones teóricas parecido a la 
matemática pura, o como un conjunto de funciones recursivas en 
cálculos lambda; puede ser escrito en varios lenguajes de distinto nivel 
avanzado (Pascal, C, Prolog, CISP, ADA, ML, etc.) ¿Son todos ellos el 
mismo programa? Los científicos de computadora pelean con éste 
problema: ¿podemos demostrar que dos distintos programas escritos en 
dos lenguajes distintos son, en algún sentido, funcionalmente idénticos? 
No es trivial hacerlo porque hace preguntas fundamentales sobre el 
lenguaje (cualquier lenguaje) y significado, pero es posible en limitados 
casos producir dos programas aparentemente diferentes escritos en 
diferentes lenguajes y afirmar que son idénticos. Sea lo que sea el 
programa, parece existir independientemente de cualquier lenguaje 
particular, entonces, ¿qué es el programa y dónde está? Ignoremos esa 
castaña y prosigamos al próximo nivel. Supongamos que escribimos el 
programa. Podríamos hacerlo con un lápiz. Podríamos hacer huecos en 
un papel. Podríamos plantar árboles con un patrón en un campo. 
Podríamos alinear dominios magnéticos. Podríamos quemar huecos en 
una placa de metal. Podría tatuármelo en la espalda. Podríamos 
transformarlo en formas radicalmente diferentes (eso es lo que los 
ensambladores y compiladores hacen). Obviamente, no está limitado a 
ninguna representación material. ¿Qué sobre la computadora que lo 
ejecuta? Bueno, podría ser una convencional hecha con chips CMOS, 


etc., ... pero hay por ahí un montón de distintos tipos de computadora y 
todas ellas pueden ejecutar el mismo programa. Es también práctico 
construir computadoras que "no" usen electrones (podrían usar la 
mecánica o fluidos o "ball bearings" £2?2??)), todo lo que se necesita es 
producir algo con la funcionalidad de una máquina Turing, y eso no es 
difícil. Entonces, no solamente el programa no está atado a ningún tipo 
de representación física, sino que lo mismo sucede con la computadora 
en sí misma, y lo que nos queda son dos bocanadas de humo. En otro 
nivel, esto es loco; las computadoras son reales, hacen cosas reales en 
el mundo real, y los programas que las hacen funcionar son obviamente 
también reales... ¿no? 

Ahora apliquemos el mismo tipo de escrutinio a los organismos 
vivientes, y el mecanismo de reproducción. Den una buena mirada a los 
ácidos nucleicos, enzimas, proteínas, etc., ... y hagan los mismos tipos 
de preguntas. No estoy implicando que la vida es una especie de 
programa, pero lo que sugiero es que si tratan de acercarse a lo que 
constituye a un organismo viviente terminan con otra bocanada de 
humo y un puñado de átomos que podrían ser también "ball bearings" 
(??2?), O fluidos, o... El punto es que ser perpetuado mediante la 
reproducción sexual es algo muy abstracto y no-material; es una forma 
abstracta preservada y codificada con un patrón particular de químicos, 
y si me preguntan qué es más real, la colección transitoria de químicos 
usados, O la forma abstracta en sí misma, yo hubiera contestado "la 
forma". Pero porque yo soy un programador, yo lo diría. 

Me asombra que no hay materialistas evidente ya en este mundo. 
Todas las cosas importantes parecen existir al nivel de bocanadas de 
humo, lo que los kabbalistas llaman forma. Roger Penrose, uno de los 
matemáticos más eminentes vivientes tiene esto que decir [7]: 


"Yo no guardé en secreto el hecho de que mis simpatías yacen 
fuertemente con las vistas Platónicas de que la verdad matemática 
es absoluta, externa y eterna, y no basada en el criterio del 
hombre; y que los objetos matemáticos tienen una existencia sin 
tiempo de sí mismos, no dependientes ni de la sociedad humana ni 
en objetos físicos particulares." 


[Esto se ve relacionado con la llamada "Teoría de los Objetos 
Abstractos.) 


"¡Ah, ha!" lloran los materialistas, "Al menos los átomos son 
reales". Bueno, lo son hasta que comiences a sacarlos con pinzas y 
termines con un montón de ecuaciones que terminan siendo la 
expresión lingúística de la idea. Como dijo Einstein, "Lo más 
incomprensible del mundo es que es comprensible" eso es, la capacidad 
de ser descrito en alguna forma lingúística. 


No estoy tratando de convencer a nadie de la "veracidad" del punto 
de vista kabbalístico. Lo que estoy tratando de hacer es mostrar que el 
proceso mediante el cuál la forma es impresa sobre la materia (la 
relación entre Yesod y Malkuth) no es arcano, abracadabra teosófico; es 
un tema que está vivo y coleando, y mientras más cerca estamos de las 
"cosas reales" (y eso es seguramente a los organismos vivientes), mejor 
será el modelo kabbalístico (la forma precede a la manifestación, que es 
un proceso definido de formación con el "mundo real" como resultado). 


La Ilusión de Yesod es seguridad, el tipo de seguridad que forma la 
fundación de nuestra existencia personal en el mundo. En un nivel 
superficial, nuestra seguridad es construida por nuestras relaciones, 
una fuente de ingresos, un lugar donde vivir, una vocación, influencia y 
poder personal, etc., pero a un nivel más profundo la fundación de 
identidad personal es construida por una serie de accidentes, 
encuentros e influencias que crean la ilusión de quienes somos, de lo 
que creemos, y de lo que queremos significar. Hay un sentimiento 
cálido, seguro de saber qué está bien y qué está mal, de hacer lo 
correcto, de vivir una vida que vale la pena en el servicio de causas que 
valen la pena, de tener un punto privilegiadamente ventajoso desde el 
cuál observar los problemas de la vida (con toda la intolerancia e 
incomprensión de la demás gente que acompaña), y, de modo contrario, 
hay sentimientos de injusticia, depresión, pérdida de identidad y terror 
existencial cuando una grieta se forma en nuestra ilusión y la realidad 
se muestra (Castaneda lo llama "la grieta en el mundo"), la pulcra, 
perpetuativa por sí misma ilusión que se enmascara como identidad 
personal al nivel de Yesod es la más asombrosamente difícil cosa de 
desplazar o destruir. Pelea con todos los recursos de la personalidad, 
adoptará cualquier aliado que le ayude a mantener sus defensas 
(ideologías religiosas, políticas o científicas; habladuría psicológica, 
metafísica o teológica [por ejemplo: Kabbalah]; la ley y la moralidad 
popular; de hecho, cualquier creencia que le den el poder de retener su 
identidad, unicidad e integridad). Porque este parásito del alma usa la 
religión, (y sus ramas esotéricas) para sostenerse a sí mismo tienen 
poco poder o ninguno sobre él y se convierten en una gran parte del 
problema. 

Hay varias maneras de sobreponerse a este demonio personal 
(Carroll [8] en un ensayo sobre la materia, lo llama Choronzon), y las 
dos que mejor conozco son la cataclísmica y la abrasiva. El primer 
método invoca a un shock tan extremo que es imposible ser la misma 
persona otra vez, y si uno se ha preparado lo suficiente antes de eso es 
posible usar el shock para reconstruirse uno mismo. En algunos casos 
esto no sucede; noté que mucha gente con creencias religiosas muy 
rígidas hablan claramente de haber tenido experiencias traumáticas, y 
el fenómeno de la conversión histérica entre los soldados sufriendo 
neurosis de guerra es bien conocido. El otro método, el abrasivo, es 


llevarse puesto lejos el demonio de la importancia de uno mismo, de 
triturarlo hacia la nada haciendo (por ejemplo) algo por otra persona 
por la cuál uno no recibe las gracias, premio o reconocimiento. La tarea 
debe ser suficientemente grande e impresionante como para 
convertirse en un demonio por sí mismo e inducir todo los sentimientos 
correctos de compulsión (Debo hacer esto), falta de ayuda (Nunca lo 
lograré), indignación (Cuál sea el problema, no es mi problema de todos 
modos), rebelión (No lo haré, no lo haré, ya no más), más compulsión 
(No puedo rendirme), lástima por uno mismo (¿Cómo me metí en esto?), 
agotamiento (¡No! ¡No otra vez!), desesperación (No puedo seguir) y 
finalmente un tipo de submisión de cuando el demonio de uno tiene la 
energía para poner otro obstáculo y simplemente se rinde. La mujer 
que me enseñó Kabbalah usaba ambos métodos en sus estudiantes con 
alegría maliciosa (Discutiré esto en más detalle en la sección de 
Tiphereth). 

La Virtud de Yesod es independencia, la habilidad de hacer las 
propias fundaciones de uno, de continuamente reconstruirnos, de 
rechazar la seguridad de ilusiones cómodas y confrontar la realidad sin 
pestañear. 

El vicio de Yesod es la idolatría. Esto puede ser contestado con la 
inercia de Malkuth. Una piedra es inerte porque carece de la capacidad 
de cambiar, pero en muchas circunstancias, la gente puede cambiar y 
no puede ser molestada. Al menos, no hoy. Yesod tiene una cualidad 
soñadora, ilusoria, ilustrante, cómoda, "seductiva", como en la Isla de 
los Soñadores (¿de qué otra manera podríamos vivir si la muerte y la 
aniquilación sólo le sucediera a la otra gente?) 

El aspecto Qlippóthico de Yesod ocurre cuando las fundaciones 
están podridas y desintegrándose y sólo la apariencia superficial 
permanece sin cambios (Dorian Gray salta a la mente, o casos donde el 
cerebro es dañado y el cuerpo permanece y lleva a cabo funciones 
básicas instintivas, pero la persona está muerta con lo que a la demás 
gente le conviene). Las organizaciones son tan pronas a esto como la 
gente. 
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Capítulo 4: Los sephiroth (parte 3 de 7) 


Este capítulo provee una mirada detallada a cada uno de los diez 
sephiroth y junta además, material de capítulos anteriores. 


Hod y Netzach 


"Los objetos contienen la posibilidad de todas las situaciones. 
La posibilidad de ocurrir en estados de situaciones es la forma de 
un objeto. Forma es la posibilidad de estructura." 
Wittgenstein. 


"Desde que el sentimiento es el primero que presta atención a 
la sintaxis de las cosas, nunca te besará completamente" [2?2??) 
E. E. Cunmmings. 


El título del sephira Hod es a veces traducido como Esplendor y a 
veces como Gloria. El título del sephira Netzach es usualmente 
traducido como Victoria, a veces como Tolerancia, y ocasionalmente 
Eternidad también como Firmeza?. A pesar de que ha habido muchos 
intentos de explicar los títulos de éste par de sephiroth, yo no conozco 
una explicación conveniente. 

Los dos sephiroth corresponden a las piernas, y como las piernas, 
son normalmente como un par y no individualmente. Cada una 
complemente a la otra, pero no se oponen más de lo que lo hacen la 
fuerza y la forma. Éste par de sephiroth proveen el primer ejemplo de la 
polaridad de fuerza y forma que es encontrado cuando se asciende 
hacia atrás por el Relámpago desde el sephira Malkuth. Ninguno se 
manifiesta en un estado puro, ya que la fuerza y la forma están 
completamente mezcladas entre sí al nivel de Hod y Netzach: el aspecto 
de fuerza representado por Netzach se diferencia (un ejemplo de forma) 
en una multitud de fuerzas, y el aspecto de forma representado por Hod 
actúa dinámicamente (un ejemplo de fuerza) sintetizando nuevas 
formas y estructuras. Ambos sephiroth representan la pluralidad de 
conciencia a este nivel, y en textos antiguos son referidos como los 
"ejércitos", o "anfitriones". Para entender por qué se refieren a ellos de 
esta manera es necesario mirar al aspecto arcaico del simbolismo 
kabbalístico donde el Árbol de la Vida es la representación de un reino. 

Uno de los títulos de Tiphereth es Melekh, o rey. Este rey es el hijo 
de Chokhmah (Abba, el Padre) y Binah (Aima, la Madre), y de aquí un 
hijo de Dios que lleva la corona de Kether. El reino es el sephira 
Malkuth, al mismo tiempo reina (Malkah) y esposa (Kallah), En su mano 
derecha, el rey esgrime la espada de la justicia (correspondiente a 
Gevurah), y su izquierda el cetro de la autoridad (correspondiente a 


Chesed), y rige sobre los ejércitos o anfitriones (Tzaba), que son Hod y 
Netzach. El uso del reinado como una metáfora para llevar a los 
sephiroth a significa oscuros en medida a lo que revela, pero es una 
pieza inevitable del simbolismo kabbalístico, y la atribución de Hod y 
Netzach a los "ejércitos" sí captura algo útil sobre la naturaleza de la 
conciencia a este nivel: la conciencia está fragmentada en innumerables 
fracciones en guerra, y si no hay ningún rey justo rigiendo sobre el 
reino del alma (un estado común de situaciones), entonces los ejércitos 
eligen una sucesión de líderes de las líneas, quien viste una corona 
desequilibrada o ocupa el trono sólo mientras se tardan en encontrar 
otro reclamante (más de esto después). 

La interpretación psicológica de Hod es que corresponde a la 
habilidad de abstraerse, de conceptualizar, de comunicarse, y éste nivel 
de conciencia surge del hecho de que para sobrevivir hemos 
evolucionado un sistema nervioso capaz de construir representaciones 
internas del mundo. Puedo conducir por Londres en un auto porque 
poseo una representación interna del sistema de calles de Londres. 
Puedo diagnosticar fallos en el mismo auto porque tengo una 
representación interna de sus sistemas mecánicos y eléctricos y do 
cómo podrían fallar. Puedo teclear este documento sin mirar al teclado 
porque sé donde están posicionadas las teclas, y tu habilidad de leer lo 
que yo he escrito presupone una comprensión compartida sobre el 
significado de las palabras y lo que representan. Nuestros sistemas 
nerviosos poseen una habilidad absolutamente básica de crear 
representaciones internas de la información que somos capaces de 
recibir mediante nuestros sentidos. 

Es también una característica básica del mundo que es más grande 
que mi sistema nervioso. No puedo posiblemente crear exactitudes, 
representaciones internas del mundo, y uno de los significados del 
verbo "abstraer" es "remover pasivamente". Esto es lo que el sistema 
nervioso hace: pasivamente remueve la mayoría de lo que sucede en el 
mundo para crear una representación de la realidad abreviada con 
todas las letras importantes (importantes para mí) subrayadas con 
marcador. Éste es el mundo en el que "yo" vivo, no el mundo "real", 
pero sí una realidad interna sintetizada por mi sistema nervioso. Ha 
habido mucha filosofía sobre esto, y es difícil pensar como nuestros 
sistemas nerviosos "pueden" estar distorsionando O incluso 
manufacturando la realidad sin un sentimiento de inquietud, pero yo 
estoy personalmente asegurado por la observación diaria de que la 
mayoría de los adultos conducen un auto en una carretera llena de 
otros vehículos a 80 millas por hora faproximadamente 130 km./h.] con 
seguridad razonable. Esto sugiere que mientras nuestra representación 
interna del mundo no sea inexacta, no está para nada mal. 

La abstracción no se termina al punto de construir una 
representación interna del mundo externo. Mi sistema nervioso está 
bastante contento de tratar con mi representación interna del mundo 


como otro dominio, donde puede ser llevada a cabo más abstracción, y 
el nuevo mundo subsecuente de abstracciones como otro dominio, y así 
indefinidamente, dando a lugar a la principal definición de 
"abstracción": "separar por operación de la mente, formando un 
concepto general de la consideración de instancias particulares". Como 
ejemplo, supongan que me piden que mire la pantalla de una 
computadora y que describa lo que ve. No tengo ni idea de qué esperar. 


"Hmmmm... un montón de puntitos moviéndose 
azarosamente... puntos de distintos colores... rojo, azul, verde. Ah, 
parece que los puntos se agrupan... están formando pequeños 
círculos... todos los puntos de cada color particular están formando 
círculos, un montón de pequeños círculos. Ahora los círculos se 
están juntando para formar un número... es 3. Ahora se separan y 
están formando otro número... es 15... ahora 12... 9... 14. Se 
fueron... eso fue... 3, 15, 12, 9, 14. ¿Es algún tipo de prueba? 
¿Tengo que adivinar el próximo número en la serie? ¿Qué se 
supone que significan los números? ¿Cuál es el punto de todo eso? 
Hmmmm... los números podrían corresponder a letras del 
alfabeto... a ver... C... O... L... L.. N. ¡Es mi nombre!” 


Los puntos en la pantalla son reales (son reales, medibles puntos 
de luz en la pantalla). Podría verificar la presencia de puntos usando un 
medidor de luz apropiado. Los colores son sintetizados por mis retinas; 
diferentes elementos en mi ojo responden a diferentes frecuencias de la 
luz y dan lugar a una experiencia interna a la que llamamos "rojo", 
"azul", "verde". Los círculos simplemente no existen: dada la naturaleza 
de la pantalla de una computadora, son sólo pixeles individuales, y es 
mi sistema nervioso el que construye círculos. Los números tampoco 
existen; es sólo por mi educación particular (que comparto con la 
persona que escribió el programa de computadora) que soy capaz de 
distinguir patrones que corresponden a números abstractos en patrones 
de círculos, por ejemplo: 


000 


00000000 


Y una vez que comienzo a razonar sobre el "significado" de una 
secuencia de números ya dejé el mundo real muy atrás: no sólo un 
número es ya una abstracción compleja, sino que cuando preguntan 
sobre el "significado" de una "secuencia de números" estoy trabajando 
con una aún más "abstracción abstracta". Mi habilidad de felizmente 
combinar números y letras y decidir que hay una identidad entre la 
secuencia abstracta de números "3, 15, 12, 9, 14" y la cadena de 
caracteres "COLIN" es una de esas cosas comunes que cualquier 
persona podría hacer y aún así ilustra qué tan fácil es volverse 
completamente separados del mundo externo y funcionar con un mundo 
interno de abstracciones que pueden haber sido separados de cualquier 
cosa en el mundo por tanto tiempo que son tomadas como reales sin 
pensarlo dos veces. 

Paralelamente a la habilidad de estructurar percepciones en un 
mundo interno de abstracciones, poseemos la habilidad de comunicar 
hechos sobre este mundo interno. Cuando digo "La taza está sobre la 
mesa", otra persona es capaz de identificar en el mundo real, fuera de 
toda la información que llega a sus sentidos, la abstracción "mesa", la 
abstracción "taza" y confirmar la relación de posición "sobre". ¿Por qué 
son la taza y la mesa abstracciones? Porque la palabra "taza" no 
especifica únicamente una taza particular en el mundo, y cuando uso la 
palabra estoy asumiendo que el escuchante ya posee una 
representación interna del objeto "taza" y puede usar esa especificación 
abstracta de la taza para identificar un objeto particular en el contexto 
en el que mi oración fue dicha. 

No somos moralmente conscientes de este proceso, y no 
necesitamos serlo cuando estamos tratando con simples proposiciones 
sobre objetos del mundo real. Yo creo saber lo que una taza es, y creo 
que ustedes también. Si no saben, pídanle a alguien que les muestren 
algunas. La vida se vuelve mucho más complicada cuando tratamos con 
abstracciones internas complejas: los que es un "contrato", un 
"sephira", una "religión", "pecado", "bien", "mal", y así sigue (y tanto 
sigue...). Llegamos a un acuerdo sobre las definiciones de estos 
elementos usando el lenguaje. En algunos casos, por ejemplo, un objeto 
matemático, la cosa es completamente e inambiguamente definidas, 
mientras que en otros casos (por ejemplo: "bien", "mal") no hay una 
definición universal aceptada. La vida es muy complicada por una 
carencia de seguridad de que estas abstracciones internas "son" 
internas, y es común encontrar gente proyectando abstracciones 
internas sobre el mundo donde viven como si fueran partes intrínsecas 
de la fábrica de la existencia, tan objetivamente real como la taza 
particular y la mesa particular de la que hablé antes. El matrimonio no 
es más que un contrato entre el hombre y la mujer; es un estado creado 
en el cielo. ¿Qué es el cielo? Dios sabrá. ¿Y qué es Dios? Den sus 
definiciones y busquemos un argumento (esa es la manera en la que 
muchas preguntas son contestadas). Mucho del contenido de los 


boletines electrónicos consisten en interminables argumentos y 
discusiones en la definición de abstracciones complejas internas (lo que 
es ritual, lo que es magíia, lo que es karma, lo que es ki, lo que es...). 

Un tercer elemento que va junto con la abstracción y el lenguaje 
para completar la escencia del sephira Hod es la razón, y la 
consecuencia primera de la razón, la lógica. La razón es la habilidad de 
articular y justificar nuestras creencias sobre el mundo usando una 
base de hecho generalmente aceptados y unas técnicas generalmente 
aceptadas para combinar hechos para inferir qué es verdad sobre el 
mundo en el que vivimos, para establecer qué modelos de la realidad 
son válidos, y cuáles no, entonces ha sido fenomenalmente exitosa: en 
su día hubieron aquellos quienes vieron la razón como la más divina 
facultad, la facultad en la raza humana más parecida a Dios, y ese 
legado está aún en nosotros (las palabras "irrazonable" e "irracional" 
son usualmente usadas para atacar y denegar a alguien que no articula 
(o que no puede articular) lo que hacen o por qué lo hacen. Por 
supuesto, no hay "razón" de porqué deberíamos articular o justificar 
cualquier cosa, aún a nosotros mismos; pero la máquina razonante en 
nosotros demanda "explicaciones" para cada fenómeno, y una "razón" 
para cada acción. Esta es una característica de la razón (es un modo 
obsesivo de conciencia). Una segunda característica de la razón es que 
opera en el principio "basura-dentro, basura-fuera": si la base de 
hechos dados que una persona usa para razonar, son basura, también lo 
es la conclusión (vean que dos mil años de teología Cristiana han 
logrado sonar como principios dialécticos tomados de Aristóteles). 

Si el sephira Hod en el Pilar de la Forma representa la síntesis 
activa de formas abstractas en la conciencia (y abstracción, lenguaje y 
razón son ejemplos primarios) entonces el sephira Netzach en el Pilar 
de la Fuerza representa estados afectivos de conciencia que influencia 
en como actuamos y reaccionamos: necesidades, deseos, impulsos, 
sentimientos, estados de ánimo, y emociones. Es difícil escribir sobre 
estados afectivos, de ser claros en la distinción entre una necesidad y 
un deseo por un lado, o un sentimiento y un estado de ánimo por otro, y 
yo encuentro particularmente difícil hacerlo porque la escencia de la 
tristeza es "estar" triste, la escencia del excitamiento es el 
"sentimiento" de excitación, la escencia del deseo es el doloroso, 
lujurioso, sobrepasante "sentimiento" del deseo, y ser muy preciso al 
definir sentimientos está en la escencia de Hod, "no" Netzach. Estas 
cosas son incomunicables. Pueden ser producidas en otra persona, pero 
no pueden ser comunicadas. Es posible ser clínico y abstracto y exacto 
sobre el sephira Hod porque una precisión clínica abstracta captura ese 
aspecto de conciencia perfectamente, pero cuando se intenta 
comunicar algo sobre Netzach uno se siente tentado de tratar de 
comunicar sentimientos en sí mismos, una tarea más adecuada para un 
poeta a un músico, un actor o un bailarín. Por favor acepten esta 


limitación infortunada como es, una limitación no necesariamente 
presenta cuando la Kabbalah es aprendida a simple vista por alguien. 

Netzach está en el Pilar de la Fuerza, pero al llegar a Netzach en el 
Relámpago, ya se ha pasado por Binah y Gevurah en el Pilar de la 
Forma y por eso representa una fuerza condicionada y limitada por la 
forma; cuando hablamos sobre Netzach estamos hablando sobre las 
distintas maneras en que la fuerza puede ser moldeada y dirigida fya 
que es el último sephira en el Pilar de la Fuerza), como pasta de diente 
que es presionada hacia fuera del tubo. La pasta de dientes de la que 
hablamos es a la que llamaré "energía de vida", y como una reglo, 
cuando tengo mucho de ella, me siento bien y lleno de vitalidad, y 
ciando no tengo mucho, me siento mal, cansado y vulnerable. Para 
continuar con la metáfora de la pasta de dientes la magnitud de la 
presión en el tubo corresponde a la vitalidad fmás hay, más sale], la 
dirección en la que la pasta sale corresponde a un deseo o necesidad, y 
la forma de la pasta corresponde a un sentimiento: los tres factores, 
presión, dirección y forma determinan como sale la pasta fy cuanto 
sale?; eso es, podríamos decir que hay tres factores dando una "forma" 
a la pasta (o energía de vida). Puede parecer tonto e innecesariamente 
metafísico implicar que todas las necesidades, deseos y sentimientos 
son meramente condiciones de manifestación de algo más básico, 
alguna "fuerza incondicionada", pero la Kabbalah es primariamente una 
herramienta para explorar estados internos y hay estados internos 
(seguramente en mi experiencia) donde esta fuerza es experimentada 
directamente con mucha menos diferenciación, de aquí la pobre 
metáfora. 

Los libros de texto sobre psicología definen una necesidad como un 
estado interno que resulta en conducta dirigida; y discuten necesidades 
como sed, sexo, estimulación, búsqueda de la proximidad, curiosidad y 
así... Estas cosas son interesantes, pero para virtualmente todos, esas 
necesidades básicas inherentes están en la naturaleza de "dones" y no 
proveen mucha profundidad individual en las preguntas "¿por qué me 
comporto diferentemente de la demás gente?", o, "¿debería cambiar mi 
conducta?", o más interesante aún "¿hasta qué punto debo (o puedo) 
influenciar mi conducta?". En adición a necesidades inherentes es 
también útil mirar a las necesidades que han sido adquiridas (es decir, 
aprendidas) y por conveniencia las llamaré "deseos" porque la gente es 
usualmente consciente de "querer" algo en específico. Para dar algunos 
ejemplos, una persona puede desear: 


Comprarse una barra de chocolate, 

Ir al baño, 

Tener un auto mejor, 

Tener una relación sexual con alguien, 
Vivir eternamente, 
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Ser más flaco (más muscular, más alto, más blanco, más oscuro, 
fetc.)), 

Leer un libro, 

Ganar reconocimiento social en determinado grupo, 

Ganar en un deporte, 

Irse de compras, 

Irse a la cama a dormir. 
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No solamente son estos "deseos" el tipo de cosa que mucha gente 
quiere en estos días, sino que estos "deseos" pueden ocurrir 
concurrentemente en la misma persona, y mientras de alguna manera 
pueden haber estado en cocción a fuego lento por años, pueden haber 
una impresionante variedad de potes y sartenes esperando para una 
inmediata puesta en la hornalla. La conciencia de la persona promedio 
da vueltas por la cocina como un cocinero de órdenes rápidas demente 
limpiado esta vajilla, sirviendo aquella, poniendo una olla en la hornalla 
por unos minutos sólo para sacarla y poner algo más, tirando comidas 
enteras a la basura sólo para vaciarla en ellas otra vez unos minutos 
después. La opción de cuál olla termina siendo el plato caliente 
depende altamente en ánimos y accidentes: alguna gente puede planear 
sus vidas como campañas militares, pero mucha no. Mucha gente tiene 
muchos más deseo tanto que hay horas al día para registrarlos, y 
aquellos que son, de hecho, satisfechos en un día dado es más una 
función de accidente que diseño. Las carreras se dejan de lado (junto 
con el estado y la seguridad) en un momento de infatuación sexual; el 
deseo de comer lucha con el deseo de ser flaco; el escritor se retira al 
campo para escribir la gran novela y hace de todo menos escribir; el 
manager trata desesperadamente de finalizar un reporte urgente pero 
se encuentra a sí mismo soñando con el auto que vio en el 
estacionamiento; el estudiante abandona un ensayo importante en el 
impulso de salir con los amigos. Una actitud es rápidamente 
reemplazada por otra mientras la persona mientras la persona intenta 
reconciliar todos sus deseos e impulsos, pero desafortunadamente no 
hay requerimiento de que los deseos deberían ser internamente 
consistentes o complementarios; como un sistema operativo multi- 
proceso, una simple carga de energía es azarosamente ciclada por una 
lista arbitraria de necesidades y deseos para producir la mezclada 
complejidad de la persona promedio. Cada deseo puede ser tratado 
como un modo distinto de conciencia (puedo comer una comida que 
engorde un día y disfrutarlo mientras tanto, mientras que al próximo 
día puedo mirarme al espejo y jurar nunca volver a tocar una pizza). 
Como si dos seres separados habitaran mi cuerpo, uno al que le 
encantan las pizzas y otro que quiere ser delgado, y cada uno hace 
planes independientemente del otro, y sólo el polvo mágico de la 
memoria continua sostiene la ilusión de que soy una sola persona. 
Cuando veo mis propios deseos y acciones desapasionadamente puedo 


concluir que hay un anfitrión o ejército de seres independientes dentro 
mío,  peleándose, una multitud de elementales artificiales 
individualmente encapsulados con suficiente de mi energía como para 
dar como fruto un deseo particular. Yo me manejo con el semicaótico 
resultado de la gente en general usando el remedio tradicional: 
relaciones públicas. Pongo juntas varias publicaciones de prensa 
internas (varias racionalizaciones y justificaciones) para convencerme a 
mí mismo, y a otros si es necesario de que el desorden fue por 
cualquiera de las circunstancias externas más allá de mi control ("No 
tuve opción", "No había alternativa"). En casos donde hasta mis 
relaciones públicas no funcionan, yo elevo una plegaria a los dioses de 
la culpa y hago pequeñas ofrendas de pena y arrepentimiento. ¿Como 
los métodos para eliminar el demonio de importancia personal.) 

Esto es conciencia normal para la mayoría de la gente. Es un tipo 
de locura, los deseos van y vienen sobre el escenario de la conciencia 
como actores en las partes de cierre de "Julius Caeser" (alaridos y 
excursiones, los cuerpos llenan el escenario, trompetas y batallas gritan 
en las alas fdel escenario], Brutus cae sobre su espada, Anthony 
reclama el campo [¡Quizás es gracias a esto porque el sephira es 
llamado "Victoria"!]). Todos los días nuevos deseos son pateados en 
respuesta a las presiones, viejos deseos se completan ante ellos en un 
juego de suma-cero. Habiendo dicho esto, debería señalar que no son 
los deseos o impulsos los que crean la insanidad (la Kabbalah no pone 
el valor juicio en el deseo como el Budismo lo hace ["ese deseo es la 
causa del sufrimiento, y por inferencia, algo que debe ser 
sobrellevado"]). La insanidad viene de las creencias generales, de los 
procesos bizarros internos de justificación, racionalización y culpa para 
la identificación del Ser Propio como resultado (voy a volver a esto 
cuando hable del sephira Tiphereth, y la des-indentificación del Ser 
Propio es un elemento clave de la discusión en Tiphereth). 

Netzach también corresponde a nuestros sentimientos, emociones 
y ánimos, porque este fondo de "clima psicológico" condiciona 
fuertemente la manera en la que pensamos y nos comportamos: no 
importa lo que esté haciendo, mi energía se manifestará distintamente 
si estoy feliz que si no lo estoy. A veces los ánimos y emociones son 
disparados por eventos específicos, y a veces no: el volar de ansiedad y 
la depresión son bastante comunes, y tal vez volar de felicidad también 
lo sea (acá no puedo hablar por experiencia personal O). Hay cientos de 
palabras para ánimos distintos, pero muchos pueden referirse a 
distintos grados de intensidad de la misma cosa, o el mismo sentimiento 
en diferentes contextos, y el número de dimensiones internas, distintas 
y genuinas parece ser bajo. Depresión, miseria, tristeza, felicidad, 
deleite, alegría, arrobamiento, y éxtasis parecen estar por el mismo eje, 
como repugnancia, odio, desagrado, afección y amor. Es un ejercicio 
interesando identificar los genuinamente, cualitativamente 
sentimientos distintos que se pueden experimentar, de hecho, cada 


sentimiento. Yo intenté el experimento con algunas personas, y 
probablemente ustedes encuentren que hay menos de 10 sentimientos 
distintos. 


Las correspondencias de Hod y Netzach más inmediatas y 
personales son las correspondencias psicológicas: la racional, 
abstracta, intelectual y comunicativa, por un lado, y la emocional, 
motivadora, intuitiva, estética, y no racional por el otro. Las 
correspondencias planetarias y elementales reflejan esto: Hod 
corresponde a Kokab o Mercurio y el elemento del Aire, mientras que 
Netzach corresponde a Nogah o Venus y el elemento del Agua. 

La Virtud de Hod es honestidad o confianza, y su Vicio es la 
deshonestidad o desconfianza. Una de las características de poder 
crear representaciones abstractas de la realidad y comunicar algún 
aspecto de ella a alguna otra persona es que es posible "mal- 
representarla”, o ponerla bruscamente, mentir a través de los dientes. 

La Ilusión de Hod es el orden, en el sentido de tratar de imponer el 
sentido del orden de uno sobre el mundo. Esto es muy notable en 
alguna gente, siempre que algo pase ellos inmediatamente lo 
embolsarán y declararán con gran autoridad "esto es sólo otro ejemplo 
de XYZ". Un número sorprendente de gente que clama ser racional 
clamará "no hay cosas como (fantasmas, telepatía, OVNIs, almuerzos 
gratis...)" sin haber examinado la evidencia de un lado u otro. Están 
probablemente en lo correcto, y yo no tengo interés por ningún lado, 
pero no es difícil distinguir entre alguien que cuidadosamente pesa los 
pros y los contras en un argumento, y fácilmente admite incertidumbre, 
y alguien con una firme convicción de que "esa es la manera en la que 
el mundo es". La Ilusión del orden ocurre porque la gente confunde su 
representación interna del mundo con el mundo en sí mismo, y siempre 
que son confrontados con algo, intentan moldearlo a su representación. 

La Ilusión del orden (de que todo puede ser nítidamente 
clasificado) se relaciona estrictamente con el Qlippoth de Hod, que es 
rigidez, u orden rígido. Desde niños comenzamos con una vista abierta 
de cómo es el mundo, y para cuando alcanzamos nuestros veintes o 
pasamos nuestros diez y algo, esta vista se ha solidificado, como un 
plato de avena cocida con leche frío (hay pocas mentes más llenas de 
seguridades que la de una persona de 18 años). Una buena educación 
crítica a veces tiene el efecto de volcar la avena en un avenate 
grumoso, pero gradualmente se asienta otra vez (a menos que la mano 
del destino lo bata) y es generalmente reconocido, particularmente en 
las ciencias, que un sentido profundamente inculcado de "como son las 
cosas" es el más grande obstáculo al progreso. Si escuchan a algunos 
chicos escuchando música y se encuentran pensando "¡No sé qué 
encuentran en ese ruido!" entonces les está sucediendo a ustedes 
también. Si se encuentran mirando atrás a un tiempo donde todo estaba 
mucho mejor que como lo está hoy y se encuentran declarando "la 


nostalgia no es lo que solía ser", entonces sabrán que la avena se ha 
vuelto muy fría y muy dura. 

La Visión de Hod es la Visión del Esplendor. Hay regularidad y 
orden en el mundo (no es todo una ilusión) y cuando alguien es capaz 
de apreciar el orden natural en su sentido abstracto, por la matemática, 
por ejemplo, puede llegar a experiencias genuinamente religiosas, 
hasta de éxtasis. El kabbalista del siglo XIII, Abraham Abulafia 
desarrolló un sistema riguroso de misticismo de letras hebreas basado 
en las letras del alfabeto hebreo, sus significados simbólicos y sus 
relaciones abstractas cuando son permutadas en los distintos "nombres 
de Dios"; muchas horas de concentración intensa gastadas en combinar 
letras de acuerdo a complejas reglas generaron significados altamente 
abstractos y simbólicos y discernimientos que llevaron a experiencias 
de éxtasis. El mismo sentido de espanto puede venir de las matemáticas 
y las ciencias (el darse cuenta que dinámicas gravitacionales en tres 
dimensiones es geometría en cuatro dimensiones, que las plantas viven 
fractales, que los números primos son la semilla de todos los demás, es 
justo como ir por una intensa visión del esplendor del mundo hecha 
posible por el ojo del intelecto racional). 


La Virtud de Netzach es la generosidad, y su Vicio es el egoísmo. 
Ambos son una actitud hacia cosas-que-no-soy-yo, específicamente, 
otra gente y criaturas vivientes. Si yo estuviera en el medio de cien 
millas cuadradas de desierto vacío, entonces mi actitud hacia las otras 
cosas vivientes no importaría, pero no lo estoy, y nada que hago 
termina sin consecuencia; mis necesidades, deseo y sentimientos tienen 
invariablemente un efecto sobre otra gente, plantas y animales, que 
todos quieren vivir y tienen algún nivel de necesidades y deseos y 
sentimientos también. La generosidad es simplemente el 
reconocimiento de las necesidades de los demás. El egoísmo llevado a 
un extremo es el negar la vida, porque niega libertad y vida a cualquier 
cosa que se cruce por su camino: mis necesidades están primero. 
Netzach yace en el Pilar de la Fuerza y es una expresión de energía de 
vida, entonces, negar la vida es una perversión de la fuerza simbolizada 
por Netzach, de aquí la atribución del egoísmo al Vicio. 

(Nótese como el autor habla de "los demás seres vivientes” en 
lugar de los seres humanos. Esto puede deberse a que los animales y 
vegetales también tengan sentimientos. Para los animales, cualquier 
persona que tenga una mascota afirmará esto con toda seguridad. Para 
las plantas, se ha comprobado científicamente que poseen telepatía, 
aunque no se ha comprobado por qué o como funciona. He aquí los 
datos: 


"En el jardín lunar de Farmingdale 


En el jardín lunar instalado junto a Farmingdale, donde científicos 
neoyorquinos se dedicaron a investigar las posibilidades de utilización 
de plantas y sus aplicaciones en el espacio, llegaron a registrarse entre 
ellas verdaderas «depresiones nerviosas», sentimientos de total 
frustración. Lo mismo fue observado en 1969 por el Dr. Clyde Backster, 
especialista en detectores de mentiras. Backster conectó uno de sus 
aparatos a la hoja de una planta mientras ésta absorbía agua; para 
acelerar la reacción, decidió aproximar a la hoja una cerilla encendida. 
En el instante mismo en que concibió su propósito, sin manifestarlo con 
ningún signo externo, apareció en el detector una curva abrupta. La 
planta debió adivinar la intención del profesor antes de que éste pasara 
a la acción. Al sospechar Backster que, en efecto, la plante reaccionaba 
telepáticamente, por así decirlo, ante determinados pensamiento oO 
acciones humanas, construyó un aparato mediante el cual unos cuantos 
camarones vivos eran sucesivamente sacados del agua fría y 
sumergidos en agua muy caliente. Un reloj de alta precisión, capaz de 
indicar hasta milésimas de segundo, registraba, sobre un gráfico a él 
conectado el momento en que los pequeños animales caían en el agua 
caliente. En la mismísima fracción de segundo en que esto sucedía, las 
plantas presentes en el local reaccionaban «dramáticamente», tal como 
lo traducían las bruscas curvas surgidas en el gráfico. A este fenómeno, 
hasta ahora inexplicado, se le llama «efecto Backster»...” 

"El Mensaje de los Dioses”, Erich von Dániken (Traducción de J. 
López), Capítulo "En el jardín de Farmingdale".y 


La Visión de Netzach es la Visión de la Belleza Triunfante. 
Mientras que la Visión del Esplendor, correspondiendo a Hod, es una 
visión de complejas y abstractas relaciones, simetrías y elegancias 
matemáticas, la Visión de la Belleza Triunfante es puramente estética y 
firmemente basada en el mundo real de texturas, olores, sonidos y 
colores, una correspondencia apropiada para Venus, la diosa de la 
belleza sensual. 

Supongan que dos compradores van a ver una Casa. El primero 
está interesado en el número de habitaciones, el tamaño del garaje, la 
posición relativa de la casa on respecto a las comodidades locales, el 
precio, el número de metros cuadrados en el lote y si las ventanas 
tienen doble vidriado. La segunda persona se interesa en la decoración 
en el cuarto de visitas, el color del baño, la planta glicina en el jardín, el 
árbol de cerezas, la forma curva de las escaleras y el cielorraso 
empalagoso en uno de los dormitorios. A los dos les gustan la casa, pero 
al primero le gustan varias propiedades abstractas asociadas con la 
casa, mientras que al segundo le fusta la casa en sí misma. Supongan 
que ambos compran la casa y deciden hacer magia ritual. La primera 
persona quiere túnicas blancas porque blanco es el color de los poderes 
de la luz y la vida. La segunda quiere una verde de terciopelo porque se 
siente y se ve lindo. El primero lee un montón de libros de cómo 


ejecutar un ritual, mientras el segundo se sienta bajo el árbol de 
cerezas en el jardín con una flauta y una expresión dichosa de amor 
cósmico. La primera persona continúa haciendo decisiones basado en 
una noción abstracta de lo que es correcto, mientras el segundo hace 
decisiones en base a lo que se "siente correcto". Ambos son movidos 
por un sentido interno de "rigidez", o lo que es correcto, pero en el 
primer caso es basado en un criterio abstracto, mientras que en el 
segundo está basado en una noción personal estética de la belleza. 

La Visión de la Belleza Triunfante tiene un poder apremiante. Es 
pre-articualdo e inherentemente ni-crítico, y al mismo tiempo es 
inmensamente prejuiciado. Una persona en su dominio pronunciará 
juicio sobre el gusto de otra persona con respecto al arte, literatura, 
ropa, música, decoración o cualquier cosa, y lo hará con tal falta de 
conciencia propia que es posible pensar que el buen gusto es ordenado 
en el cielo. Esta persona despreciará a aquellos que se rodean con 
reglas, regulaciones, principios y análisis, la "sintaxis de las cosas", 
como E. E. Cummnings lo pone, y, en vez de exhibir una espontaneidad 
antojada, una intuición penetrante (así lo creen), y un espíritu libre en 
sintonía con el flujo y reflujo en la corriente de la vida. Están los que 
pueden quejarse de su sorprendente arrogancia, sus golpes rápidos, su 
irrealidad, y la sinfín corriente de opiniones prejuiciadas e 
invulnerables repartidas con autoridad papal, pero aquellos que se 
quejan son (claramente) recogedores de piojos, retentivos anales y no 
cuentan. Para una inmersión total en la visión estética lean "The Picture 
of Dorian Grey” ("Retrato de Dorian Grey”), de Oscar Wilde. 

La Ilusión de Netzach es la proyección. Todos tendemos a 
identificar sentimientos y Características en otra gente que 
encontramos en nosotros mismos y cuando lo conseguimos bien, es 
llamado "empatía", o "intuición"; cuando lo conseguimos mal es llamado 
"proyección", porque estamos proyectando incorrectamente nuestros 
sentimientos, necesidades, emotivos o deseos en otra persona e 
interpretando su comportamiento de acuerdo a eso. Algún nivel de 
proyección es inevitable, y de la mejor manera puede ser balanceada 
con una precaución crítica de que puede ocurrir, pero la proyección es 
engañosa, y la fuerza de un sentimiento asociada con una proyección 
puede fácilmente sobrecargar cualquier prudencia intelectual. La 
proyección usualmente se "siente bien". 

Una de las más sobrecargantes formas de proyección acompaña el 
deseo sexual. ¿Por qué encuentro una persona sexualmente atractiva y 
no otra? ¿Por qué encuentro algunas características en una persona 
sexualmente atractiva pero no otra? En mi propio caso, descubrí que 
cuando pongo juntas todas las características que encuentro más 
atractivas en una persona, emergió una fotografía consistente de la 
"persona ideal", y cada persona que alguna vez consideré como una 
posible compañera sexual fue instantáneamente comparado con esta 
persona. De hecho, había más de una persona ideal, pero el número era 


limitado y cada una estaba claramente definida, y, más importante, 
cada una era interna. Mis sentimientos sexuales (y generalmente 
muchos otros sentimientos) sobre una persona estaban basados en un 
modelo interno y aparentemente arbitrario. Esto era una locura; me 
encontraba con que mis sentimientos sexuales sobre una persona 
cambiarían dependiendo en cómo se vestían o comportaban, en qué tan 
bien "encajaban con el ideal". Se volvió obvio que lo que yo estaba 
enamorado no existía fuera de mi y que yo estaba buscando este ideal 
en todo el mundo. Cada uno de estos "modelos" era un aspecto viviente 
de mí que yo escogí como considerarlo "no-yo" y en compensación 
gasté mucho tiempo tratando de encontrar gente que le dieran vida a 
estas partes, como un director haciendo una audición con actores y 
actrices para un papel en una nueva obra. Si una persona previamente 
identificada como ideal fallaba en vivir mi noción de cómo tendrían que 
comportarse idealmente, entonces yo proyectaría una falta sobre ellos, 
¡habría algo incorrecto en "ellos"! Locura, de hecho. 

El psicólogo C. G. Jung [1] reconoció este fenómeno y dio a estos 
componentes idealizados y proyectados de nuestra psique el título 
"arquetipo". Jung identificó varios arquetipos, y vale la pena mencionar 
al mayor y más influente. 

El Ánima es el ideal del arquetipo femenino. Ella es parte genética, 
parte cultural, una figura modelada por la moda y publicidades, un 
compuesto inconsciente de mujer en lo abstracto. En Anima es común 
en los hombres, donde ella puede aparecer con poderes remachadores 
en sueños y fantasías, una proyección llevada a la vida para el no- 
inconsciente de los impulsos sexuales masculinos. Ella podría ser suave 
y submisiva, seductiva y tentadora, explotadora y peligrosa, una 
prostituta barata o una diosa independiente (no hay un "Anima 
estándar”, pero hay varios patrones reconocibles que pueden tener un 
poder común en hombres particulares). La fantasía sexual masculina es 
sorprendentemente predecible, clicheada, no imaginativa y cruda, y 
contiene un número limitado de estereotipadas vistas de mujeres, que 
están tan cerca al "Ánima menor denominador común" como uno puede 
encontrar. 

El Ánimus es el arquetipo masculino ideal, y mucho de lo que es 
cierto sobre el Ánima es verdad sobre el Animus. Hay diferencias; la 
predominante cualidad en el Anima es su apariencia y comportamiento, 
mientras que la cualidad predominante en el Ánimus es el poder social 
y competitividad. En los intereses de igualdad sexual vale la pena 
mencionar que el material de la fantasía romántica femenina es 
sorprendentemente predecible, clicheada, no imaginativa y cruda, y 
contiene un número limitado de vistas estereotipadas de hombres que 
están tan cerca del "Ánimus menor denominador común" del que uno 
puede encontrar. 

La Sombra es la proyección del "no-yo" y contiene deseos e 
impulsos prohibidos y reprimidos. En la mayoría de los hombres el 


Ánima es reprimido y en la mayoría de las mujeres el Ánimus es 
reprimido y entonces ambos forman y componente de la Sombra. La 
mayor parte de la Sombra está compuesta pro impulsos reprimidos y 
prohibidos, y la Sombra forma una personificación del mal. Mucho de lo 
que es considerado el mal es definido socialmente y la personificación 
comunal del mal como una fuerza externa trabajando contra la raza 
humana (como Satán) es muy generalizada. 

El Personaje es la máscara que una persona usa como miembro de 
una comunidad, cuando una larga proporción de su comportamiento es 
definido por el rol como un doctor, un maestro, un manager, un 
contador, una abogado o lo que sea. La proyección ocurre de dos 
maneras: primeramente, alguien puede ser esperado a conformar un rol 
en una manera particularmente rígida o estereotipada, y así sufrir una 
pérdida de individualidad y probablemente una degradación de 
equivocada confianza o prejuicio. Secundariamente, mucha gente se 
identifica con un rol a tal punto que llevan ese rol a todos los aspectos 
de sus vidas privadas. Ésta "proyección en el ser propio" es una forma 
de identificación (ver la sección sobre Tiphereth). El arquetipo del ser 
propio al nivel de Hod y Netzach es usualmente proyectado como una 
forma ideal de persona; eso es, alguien creerá que él o ella es 
altamente una altamente imperfecta criatura y que es posible alcanzar 
un estado ideal de la existencia en la que la persona es amable, amante, 
sabia, misericordiosa, apasionada, en armonía con el Absoluto, o lo que 
sea. Esta proyección o se ajustará a una persona viva o muerta, quién 
entonces se convertirá en un héroe, heroína, gurú, o maestro con 
habilidades asquerosamente exageradas, o se ajustará en una visión de 
"yo mismo hecho perfecto". La Visión proyectada de "mí mismo hecho 
perfecto" es común (casi universal) entre aquellos que buscan 
"desarrollo espiritual", y otras formas de auto-progreso, y en casi todos 
los casos está basado en un ideal abstracto. La persona probablemente 
insistirá en que el ideal ha existido en ciertos raros individuos 
(usualmente muertos hace mucho tiempo, santos y gurús, o alguien 
quién vive una vida apartada a aquellos que no lo conocieron), y ése es 
el tipo de persona que quieren ser. Debería ser cómico, pero no lo es. 
Hay más para decir que lo dejaré para la sección de Tiphereth. 


El Klippoth fno importa como se escriba, importa como se 
pronuncia] o caparazón de Netzach es el hábito y la rutina. Cuando e el 
comportamiento, con todo su potencial para nuevas experiencias, 
nuevas maneras de hacer las cosas, nuevas relaciones, se encierra en 
un patrón que se repite una y otra vez, entonces la energía de vida, el 
aspecto de fuerza de Netzach es aislado y todo lo que queda es el 
caparazón vacío o muerto del comportamiento. Y como el Klippoth de 
Hod es el orden rígido, la petrificación de la representación interna de 
la realidad, el Klippoth de Netzach es la  petrificación del 
comportamiento. 


Los Nombres de Dios de Hod y Netzach son Elohim 'Tzabaoth y 
Jehovah Tzabaoth, respectivamente, que significan "Dios de los 
Ejércitos", pero en cada caso una palabra distinta es usada para "Dios". 
El nombre "Elohim" es asociado con los tres sephiroth en el Pilar de la 
Forma y representan una tendencia femenina (metafóricamente 
hablando) en ese aspecto de Dios. La elucidación de los Nombre de 
Dios pueden volverse fenomenalmente complejos y oscuros, con largas 
excursiones en gematria funa ciencia cabalística]? y análisis textual del 
Pentateuco y esto es un pantano que intento eludir. 

Los Arcángeles son Rafael y Haniel. El Arcángel de Hod es a veces 
dado como Miguel, pero yo prefiero Rafael (Medicina de Dios) por 
ninguna otra razón que la asociación de Mercurio con la medicina y el 
curamiento; además Miguel tiene perfectamente buenas razones para 
residir en Tiphereth. Éste tipo de cosas puede dar lugar a un montón de 
aire Caliente cuando los kabbalistas se juntan; para aquellos que se 
preguntan qué tan antigua la confusión es, Robert Fudd (1574-1607) 
votaba por Rafael, mientras que doscientos años después, Francis 
Barrel prefería a Miguel. El co-fundador de la Golden Dawn, S. L. 
Mathers, usaba ambos dependiendo del texto que uno lea. La Kabbalah 
no es una materia rígida y aquellos que quieren imponerte demasiado 
orden están cayendo en la Ilusión de... Dejo esto como un ejercicio para 
el lector. 

Los tipos de Ángeles son Beni Elohim y el Elohim. 


El trío de los sephiroth Yesod, Hod y Netzach componen el trío de 
"conciencia normal", como normalmente la experimentamos en 
nosotros y en mucha gente al mismo tiempo. Este nivel de conciencia es 
intensamente mágico; intente alejarse de él por un tiempo y 
descubrirán el poder de la fuerza y la forma sosteniéndolo. No es una 
exageración decir que mucha gente no puede dejar este estado, aún 
cuando quieren hacerlo y aún cuando lo intenten desesperadamente. El 
sephira Tiphereth representa el estado del ser que destraba la energía 
de la "conciencia normal" y es el tema de la próxima sección. 


[1] Jung, C. G., "Aion: Researches into the Phenomenology of the 
Self" f"«Aion:» Investigaciones en la Fenomenología del Ser Propio"), 
Routledge € Kegan Paul 1974. 


Capítulo 4: Los sephiroth (parte 4 de 7) 


Este capítulo provee una mirada más detallada a cada uno de los 
diez sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Tiphereth: 
"Nada te queda en este momento, salvo explotar en una fuerte 
risa." 
De "The Spirit of Zen" f”El Espíritu del 
Zen") 


El sephira Tiphereth yace en el corazón del Árbol de la Vida, y 
como Roma, todos los caminos llevan a él. Bueno, no todos, pero 
Tiphereth tiene un camino vinculándolo con cada sephira con la 
excepción de Malkuth. Si el Árbol de la Vida fuera un mapa, entonces el 
sephira titulado Tiphereth, Belleza o Rachamin, Compasión, claramente 
representaría algo de central importancia. ¿Qué representa? ¿Puedes 
imaginar en el ojo de tu mente lo que podría ser? ¿Sientes algo cuando 
contemplas Tiphereth? Si te preguntan, ¿podrías definir lo que 
significa? Bueno, si puedes hacer cualquiera de estas cosas, estás casi 
seguramente ladrándole al árbol equivocado. Como Alan Watts comenta 


[1]: 


"El método del Zen es confundir, excitar, mezclar y exhaustar 
el intelecto hasta que esté realizada esa intelección, es sólo pensar 
«sobre» algo; provocará, irritará y otra vez exhaustará las 
emociones hasta que esté realizada esa emoción es sólo sentir 
«sobre» algo, y entonces inventa, cuando el discípulo ha sido a un 
callejón sin salida intelectual y emocional, para pasar el hueco 
entre el contacto conceptual de segunda mano con la realidad y la 
experiencia de primera mano." 


El sephira Tiphereth presenta al estudiante de Kabbalah con un 
acertijo. Cualquier cosa que dices que es, no lo es; cualquier cosa que 
imagines que es, no lo es; cualquier cosa que sientes que es, no lo es; es 
un cuarto vacío. No hay nada allí. Los modos de conciencia apropiadas 
a Hod, Yesod y Netzach no son apropiados a algo que es claramente e 
inequívocamente mostrados en el Arbol como siendo distinto de los 
tres. Entonces, ¿qué es? Al estudiante le dicen que la Virtud de 
Tiphereth es la Devoción al Gran Trabajo fver el Capítulo Aclaratorio?. 
¿Qué es el "Gran Trabajo"? Al estudiante le dicen solemnemente que 
para encontrar la respuesta él o ella debería obtener la Experiencia 
Espiritual de Tiphereth, que es el Conocimiento y Conversación del 


Santo Ángel Guardián (SAG). Entonces el estudiante corre y por eso 
reporta (luego de algo de trabajo en la biblioteca, quizás) que el Gran 
Trabajo es el elevamiento de un ser humano en cada aspecto hacia la 
perfección. O es la salvación del planeta ante la contaminación 
industrial. O es la recopilación y perpetuación del conocimiento, o tal 
vez es la redención espiritual de la humanidad. Entonces el estudiante 
quema suficientes inciensos para pagar la deuda nacional de Somalia, 
graba conversaciones sin fin con el SAG en la grabación mágica y da la 
impresión de hacer todo por un inflexible compromiso al Gran Trabajo. 
Éste entusiasmo, compromiso, sacrificio personal y sentido de propósito 
moral lleva al desarrollo de un tipo especial de persona: piadosa, 
predicadora, juiciosa, un humilde servido de los altísimos poderes con 
un punto ciego de intolerancia. Aquellos que pueblan la vecindad de tal 
incandescencia moral pueden tener razón para decir que el Vicio de 
Tiphereth es la importancia en uno mismo y el orgullo. 

Un estudiante puede pasar años corriendo en círculos, trayendo al 
planeta los beneficios de la conciencia espiritual avanzada, y esto 
parece ser un ejercicio necesario. La gente necesita sudar varias 
obsesiones personales fuera de sus sistemas, y el cuarto vacío de 
Tiphereth es un lugar excelente en el cuál sacarse el drama personal. Si 
la devoción al Trabajo es genuina, y si Tiphereth y el SAG son invocados 
con pasión y determinación, entonces tarde o temprano, la mano del 
destino tiende una mano y al estudiante se le van todos los excrementos 
de una gran manera. Un intento de penetrar la naturaleza de Tiphereth 
sí parece traer el estado que los griegos llamaban "hybris", una 
arrogancia presuntuosa, importancia por uno mismo y orgullo hasta que 
eventualmente lo inevitable ocurre y la vida de uno viene chocando 
alrededor de los oídos de unos. El desastre resultante varía de persona 
a persona; en alguna gente cada idea sobre lo que es importante es 
dejada cabeza-abajo, mientras que en otros un lazo emocional a los 
hábitos, estilo de vida, posesiones, o relaciones se convierten en polvo. 
El demonio del falso propio ser es tratado con una explosión masiva y 
es mandado aturdido y en ese momento hay una oportunidad para el 
cambio real y el amanecer del sol dorado de  Tiphereth. 
[Correspondencia de planeta y color). 

Así es como entiendo la palabra "iniciación": hay un estado de 
estar representado por el sephira Tiphereth que es absolutamente 
distinto de lo que mucha gente experiencia como consecuencia normal. 
Una vez hecho el cambio es irreversible y permanente; causa un cambio 
permanente en la manera que es experimentada la vida. Cuando ocurre 
es reconocida instantáneamente por lo que es... como si cada célula en 
el cuerpo de uno gritan simultáneamente "Entonces «eso» es." Este 
estado ha sido ampliamente documentado en varias partes del mundo, y 
el libro de Alan Watt (me refiero a él luego) es tan cuidadoso y explícito 
en la materia como cualquier libro que valga la pena debe ser. 


El simbolismo de Tiphereth consta de tres partes: un rey, un dios 
sacrificado y un niño. Este triple simbolismo corresponde a la posición 
de Tiphereth en el Árbol extendido (a ser explicado en un capítulo 
posterior ¿Capítulo Aclaratorio)) donde aparece como Kether de 
Assiah, Tiphereth de Yetzirah y Malkuth de Briah y estos tres aspectos 
corresponden al rey, al dios sacrificado y al niño, respectivamente. Otra 
interpretación de este simbolismo es como sigue: si el reino va a ser 
redimido, entonces el rey (quién es también el hijo de Dios - ver más 
abajo) debe ser sacrificado, y desde este sacrificio renace como un niño. 
Ésta es una metáfora de iniciación. Está también marcadamente en el 
Cristianismo en el simbolismo, un aspecto que muchos kabbalistas 
cristianos explícitamente no han fallado en elaborar, pero sería un error 
inventar tanto del simbolismo cristiano. El rey, el niño y el hijo son 
sinónimos para Tiphereth en los antiguos documentos kabbalísticos 
(por ejemplo, el Zohar), y la introducción de la monarquía divina y el 
dios sacrificado en la Kabbalah debe mucho más a la publicación de 
"The Golden Bough" "La Rama Dorada" [2] en 1922 que a la 
Cristiandad. 

El tema de muerte y renacimiento es un elemento importante en 
muchas tradiciones esotéricas, y provee continuidad entre la Kabbalah 
moderna y las misteriosas religiones e iniciaciones de la vasija 
Mediterránea. Los rituales iniciativos de la Golden Dawn [3], una 
organización que hizo mucho para re-despertar el interés en la 
Kabbalah, fueron vagamente inspirados por los misterios eleusinos de 
Deméter y Perséfone (al menos hasta el punto de que los oficiales del 
Templo eran nombrados como los principales oficiales de los misterios 
eleusinos). La iniciación de Tiphereth en la G. D., como la mayoría de 
los rituales de la G. D., una poción de bruja de simbolismo, pero estaba 
fuertemente basada en los misterios de la Crucifixión y la Resurrección 
(en un punto, el aspirante era, de hecho, atado a una cruz) y tomaba 
lugar en una reconstrucción simbólica del Rosenkreutz Cristiano. El 
siguiente extracto [3] da el sabor de la cosa: 


"Enterrado con esa Luz en una muerte mística, levantándose 
otra vez en una mística resurrección, limpiado y purificado por El 
Nuestro Maestro, oh, hermano de la Cruz y la Rosa. Como El oh 
adeptos de todas las edades, han ustedes movídose con dificultad. 
Como Él han ustedes sufrido tribulación. Pobreza, tortura y muerte 
han ustedes pasado por. Ellos han sino nada salvo la purificación 
del Oro." 


El oro es un símbolo de Tiphereth, siendo el metal de Shemesh, el 
Sol, que también corresponde a Tiphereth. El oro es incorruptible y 
simboliza un estado de existencia que no es "base" o "corrupta"; otra 
vez es un símbolo de iniciación, de un estado de existencia a la que 


comparada con la conciencia normal, es basura corruptible fla 
conciencia normal. 

No deseo seguir con este tipo de simbolismo (hay un montón más 
de él). Es posible escribir grandes cantidades y tener éxito en hacer 
nada más que perder al lector en una red de simbolismos tan densa y 
pegajosa que el estado interior al que uno señala se convierte en una 
cosa estéril de palabras y símbolos. (Tiphereth, estando en el corazón 
del Árbol de la Vida, parece estar encerrado en una telaraña de 
caminos, sephiroth y demás... quizás tenga algo que ver con su 
complejidad simbólica. Quería proveer una idea de cómo gran 
cantidad de simbolismo exótico se ha acumulado alrededor de 
Tiphereth, pero nada más. El estado indicado por Tiphereth es 
suficientemente real, y atar no-cómodamente a aspirantes de clase 
media a una cruz en una cripta de madera en la sala masónica y 
parlotear sobre la pobreza, la tortura y la muerte es algo más. 

En la Kabbalah tradicional el sephira Tiphereth corresponde a algo 
llamado Zoar Anpin, el Microprosopus, o el Rostro Menor. Como puede 
ser esperado, también hay algo llamado Arik Anpin, el Macroprosopus, 
o el Rostro Mayor, y esto es generalmente como sinónimo del sephira 
Kether. La simbología conectada con el Rostro Mayor y el Rostro Menor 
es extremadamente compleja: "Greater Holy Assembly" “Ensamblaje 
Santo Mayor”j [4], uno de los libros del Zohar, está largamente 
dedicado a una descripción del cráneo, los ojos, las mejillas y los 
cabellos en ambos Rostros. En un sentido crudo, el Macroprosopus es 
Dios, y el Microprosopus es el hombre hecho a imagen y semejanza de 
Dios, de aquí el simbolismo, pero éste es muy simple. El Microprosopus 
es también el hombre arquetipo Adam Kadmon, un concepto místico, 
que no debe ser confundido con el ser humano real. Adam Kadmon es 
andrógino, masculino y femenino, Adán y Eva en un pre-manifestado, 
pre-Caída estado de divina perfección. La simbología del 
Macroprosopus, Microprosopus y Adam Kadmon parece existir 
independientemente del concepto de emanación sephiróthica, y es 
probablemente justo decir que el anterior era más altamente 
desarrollado durante el período Zohárico de la Kabbalah, mientras que 
el posterior es usado casi exclusivamente en el momento presente 
(todavía no he encontrado un kabbalista moderno con mucha mirada 
interna a las trece partes de la barba del Macroprosopus). 

Otro rico conjunto de símbolos asociados con Tiphereth viene del 
nombre divino de cuatro letras YHVH, generalmente escrito como 
Jehovah o Yahveh. La letra Yod es asociada con el padre celestial 
Chokhmah, y la letra He es asociada con la madre celestial Binah. La 
letra Vov es asociada con el hijo de la madre y el padre y es ambos el 
Microprosopus y el sephira Tiphereth. La He final es asociada con la 
hija (y esposa del hijo), el sephira Malkuth. Tiphereth es el "niño" de 
Chokhmah y Binah, y también "el hijo de Dios". En hebreo, la letra Vov 
puede representar el número 6, y en la Kabbalah, esto se refiere a 


Chesed, Gevurah, Tiphereth, Netzach, Hod y Yesod, los seis sephiroth 
que corresponden a estados de conciencia humana y, por ende, también 
al Microprosopus. Con una flexibilidad kabbalística típica ellos pueden 
también significar los seis días de la Creación. 

La Ilusión de Tiphereth es Identificación. Cuándo a una persona le 
preguntas "¿Qué eres?", ellos usualmente comienzan con oraciones 
como "Soy un ser humano", "Soy un conductor de camiones”, "Soy Juan 
Pérez", "Soy de un metro ochenta". Si se presiona más a una persona 
podría comenzar a enumerar cualidades personales y comportamientos: 
"Soy confiable", "Pierdo mi temperamento muy fácilmente", "Le tengo 
miedo a las alturas", "Me encanta la torta", "Odio a los perros". Es 
extremadamente común para la gente identificar lo que son con la 
totalidad de sus creencias y comportamientos, y ellos defenderán la 
santidad de sus creencias y comportamientos, generalmente hasta la 
muerte (una persona puede tener comportamientos que hagan de su 
vida una miseria y aún aferrarse a ellos con un agarro como el de una 
pitón.). Esta inhabilidad de ir hacia atrás y ver los comportamientos o 
las creencias de un modo impersonal es fundado en un conjunto de 
creencias y comportamientos, que son enormemente inconscientes (eso 
es, una persona puede no darse cuenta de que es grotescamente 
egoísta o pomposa, o el centro de atención) y al mismo tiempo parecen 
ser únicamente especiales y sagrados. Cuando el comportamiento y las 
creencias son inconscientes y son incorporadas en un sentido de 
identidad se vuelve imposible que otra gente tenga sentido. Si no me 
percato que regularmente se me resbalan varias ofensas en mis 
conversaciones, y Juan toma la ofensa de mi sentido del humor, 
entonces, mejor que cambiar mi comportamiento (que es inconsciente) 
yo interpreto el resultado como "Juan no tiene sentido del humor; 
necesita aprender a reírse un poco.". Hay muchos comportamientos que 
pueden parecer huecos a la persona concerniente, pero que son 
irritantes u ofensivos para otros, y cuando las partes injuriadas 
reaccionan apropiadamente es imposible para mí encontrarle un 
sentido a esta reacción si mi comportamiento es inconsciente y 
fuertemente atado a nuestro sentido de identidad. Nuestro sentido de 
identidad, de este modo, se convierte en una especie de "Absoluto" 
contra cualquier cosa que es comparada, y los juicios sobre el mundo se 
vuelven absolutos y casi imposibles de cambiar, aún cuando nos damos 
cuenta intelectualmente de la subjetividad de nuestra posición. 
Haciendo referencia a esta proyección del inconsciente sobre el mundo, 
Jung [5] comenta: 


"El efecto de la proyección es aislar la materia de su ambiente, 
desde que en vez de una relación real a él hay una ilusoria. Las 
proyecciones cambian en mundo dentro de la cara desconocida de 
uno.” 


En resumen, la Ilusión de Tiphereth es la falsa identificación con 
un conjunto de creencias o comportamientos. Puede también ser la 
identificación con una máscara social o Personaje, algo discutido en la 
sección de Netzach. Entonces, para volver a la pregunta original: "¿Qué 
eres?", ¿hay una respuesta? Si la respuesta es ser algo que no es una 
colección arbitraria de "emphemera" f2????, entonces no eres tus 
comportamientos (el comportamiento puede cambiar), no eres tus 
creencias (las creencias pueden cambiar), no eres tu rol en la sociedad 
(tu rol en la sociedad puede cambiar), no eres tu cuerpo (tu cuerpo está 
en constante cambio). De esto viene un sentido de vacío, de estar 
hueco. El intelecto intenta resolver el acertijo de los acertijos, pero no 
tiene de donde sujetarse. ¿No hay centro de mi ser, nada que es "yo", 
ningún eje en el universo, no hay moralidad, ni bien, ni mal? ¿Vivo en 
un universo sin sentido arbitrario donde cualquier creencia es tan 
buena como cualquier otra, donde cualquier comportamiento es 
aceptable si yo puedo llevarlo? Este sentido de estar hueco es el 
Qlippoth o caparazón de Tiphereth, Tiphereth como el cuarto vacío con 
nada en él. Jung [6] provee una descripción memorable y móvil de cómo 
su padre, un pastor protestante del campo, era progresivamente 
consumido por este sentimiento de estar hueco. Puede haber pocos 
destinos peores que una devoción de vida a las formas exteriores de 
una religión sin haber nunca sentido un toque de lo que le da su 
significado. 


El Nombre de Dios de Tiphereth es Jehovah Aloah va Daath, o 
simplemente Aloah va Daath. Es usualmente traducido como "Dios 
hecho manifiesto en la esfera de la mente". El Arcángel es a veces dado 
como Rafael, pero yo prefiero la atribución a Miguel, asociado desde 
hace mucho con el fuego solar. Su nombre "El que es como Dios" 
refuerza la relación superior/inferior entre Kether y Tiphereth. El Tipo 
de Ángel es el Malachim, o Reyes. 


Cubrir todo el material tradicional relacionado a Tiphereth es 
cubrir la mayor parte de la Kabbalah. Tiphereth está en el centro de un 
complejo de seis sephiroth que representan a un ser humano. No hay 
una interpretación moderna, una interpretación "iniciada" de 
documentos medievales oscuros. La Kabbalah ha sido siempre 
profundamente involucrada en la dinámica de la relación entre Dios y la 
Creación, entre Dios y el ser humano, y la descripción del 
Macroprosopus y el Microprosopus en el Zohar son un intento en vano 
de agarrar algo inefable usando un leguaje construido de la más 
inmediata de las metáforas, el cuerpo humano. De acuerdo a la Biblia y 
la Kabbalah, un ser humano es, en algún sentido, una reflexión de Dios, 
hasta el punto de que la Kabbalah es la consecuencia de experiencias 
místicas genuinas, es una descripción de la dinámica de esa relación, y 
más importante, es una descripción de algo "real". Aún si no te gusta 


como se ve la palabra "Dios" (a mí no), la Kabbalah está tratando de 
expresar algo importante sobre una relativamente ¡inaccesible 
dimensión de las experiencias humanas. Tiphereth es una reflexión de 
Kether y representa la "imagen de Dios", el "Dios dentro", cualquier 
cosa que para ti signifique eso; es un símbolo de centralidad, balance 
[Tiphereth está en el Pilar de la Conciencia], y sobre todo, de totalidad. 
Puede ser un cuarto sin nada, un vacío abismal, o puede ser el corazón 
y el sol deslumbrante del Árbol. Es el símbolo de un humano que vive 
en plena conciencia de lo exterior y la interior, quien no niega ni la 
realidad del mundo ni el misterio de conciencia propia, y quien intenta 
conciliar las necesidades de ambos en un balance armonioso. 


[1] Watts, Alan W. "The Spirit of Zen" ("El Espíritu del Zen"], John 
Murray, 1936. 


[2] Frazer, J. G., "The Golden Bough, A Study un Magic and 
Religion” f"La Rama Dorada, un Estudio de la Magia y Religión"), 
MacMillan, 1976. 


[3] Regardie, 1. "The Complete Golden Dawn System of Magic" f"“El 
Sistema de Magia Completo de la Golden Dawn"), Falcon, 1984. 


[4] Mathers, S. L. "The Kabbalah Unveiled" "La Kabbalah al 
Descubierto"), RKP, 1981. 


[5] Jung, C. G., "Aion: Researches into the Phenomenology of the 
Self” f"«Aion:» Investigaciones en la Fenomenología del Ser Propio"), 
RKP, 1974. 


[6] Jung, C. G., "Memories, Dreams, Reflections" “Memorias, 
Sueños, Reflexiones", RKP, 1963. 


Capítulo 4: Los sephiroth (parte 5 de 7). 


Este capítulo provee una mirada más detallada a cada uno de los 
diez sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Gevurah y Chesed: 


"Las fundaciones jefas de todos los estados, nuevas como 
viejas, o mezcladas son buenas leyes y buenas armas; y porque no 
puede haber buenas leyes donde no hay buenas armas, y donde 
hay buenas armas es necesario que haya buenas leyes, omitiré el 
hablar de las leyes y hablaré de las armas.” 

Maquiavello 


"Dios es el gran impulso que aún no ha encontrado un cuerpo, 
pero urge hacia la encarnación con el gran impulso creativo.” 
D. H. Lawrence 


El título del sephira Gevurah es traducido como "fuerza" fen el 
sentido de fuerza física], y a veces como "poder". El sephira es también 
referido hacia por sus títulos alternativos de Din, "juicio/justicia", y 
Pachad, "temor". El título del sephira Chesed es traducido como 
"misericordia" o "amor", y es a veces llamado Gedulah, "majestad" o 
"magnificencia". Gevurah y Chesed yacen en los Pilares de la Forma y 
la Fuerza, respectivamente, y poseen un simbolismo más definitivo y 
generalmente aceptado que cualquier otros sephiroth: Chesed 
corresponde a la expansión y la creación y el construir-forma, a lo que 
se podría referir apropiadamente como un anabolismo, y Gevurah 
corresponde a los límites y la preservación de la forma o el desarmar (o 
catabolismo de) la forma. 

En el simbolismo de la Kabbalah, la más explícita y concreta 
expresión de forma ocurre en Malkuth, el mundo físico, y como es 
necesario un ser consciente (por ejemplo, a ti y a mi) para comprender 
el mundo en términos de formas que son construidas y desarmadas, 
entonces Chesed y Gevurah expresan algo vital sobre nuestra relación 
consciente con el mundo externo y material. Cuando veo algo bello 
siendo creado yo puedo bien pensar que esto es "bueno", pero cuando 
veo la misma cosa siendo destruida sólo por que alguien así lo quiere, 
yo probablemente pensaría que esto es "malo", y este tipo de 
pensamiento ocupa la escritura Kabbalística antigua. En este 
comentario sobre "The Bahir" (“El Bahir”)], Aryeh Kaplan escribe [1]: 


"El concepto de Amor-Chesed es ése de dar libremente, 
mientras que el de Fuerza-Gevurah es ése de limitación. Cuando es 


dicho que la Fuerza son límites, es en el sentido de la enseñanza. 
«Quién es fuerte, aquél que sigue sus impulsos». Es obvio que el 
hombre puede limitar su naturaleza, pero si el hombre puede 
hacerlo indudablemente Dios puede. La naturaleza de Dios, a pesar 
de eso, es hacer el bien, y por eso, cuando El limita Su naturaleza, 
el resultado es el mal. Debido a esto, el sephira de Fuerza-Gevurah 
es visto como la fuente del mal.” 


El Zohar también contiene varias referencias a la "rigurosa 
severidad" de Dios (otro sinónimo de Gevurah) y está siendo la fuente 
del mal en la Creación. Sin embargo, cuando uno considera que la 
Creación y el crecimiento descontrolado de un cáncer corresponderían 
a Chesed, y los intentos del sistema inmunológico de contenerlo y 
destruirlo corresponderían a Gevurah, debería estar claro que no es útil 
considerar la creación y la destrucción en términos de bien y mal. Sí 
"es" útil el mirar a un viviente, sistema orgánico como un "balance" 
entre estas dos tendencias opuestas, y la Creación manifestada en la 
Kabbalah es muy definitivamente figurada como un sistema orgánico 
viviente (es decir, un Arbol de la Vida). 

Las más vívidas metáforas para Chesed y Gevurah vienen de un 
tiempo donde las sociedades europeas eran regidas por reyes y reinas, 
donde (en un principio, por lo menos) la autoridad última y poder en la 
sociedad recaían sobre un simple individuo. Chesed corresponde a los 
aspectos creativos de un liderazgo y los textos antiguos son unánimes 
en caracterizar esto por el amor, la misericordia y la majestad fo la 
majestuosidad]. Gevurah corresponde a los aspectos conservativos del 
liderazgo, al poder de preservar el status-quo, y el poder de destruir 
cualquier cosa que se le oponga. Estos dos aspectos, van cuerpo a 
cuerpo (traten de cambiar cualquier cosa que tenga consecuencias en 
la sociedad e invariablemente alguien se opondrá al cambio). Para traer 
cambios es generalmente necesario tener el poder para regir la 
oposición. El consenso es una imposibilidad en la sociedad (siempre 
habrá alguien cuyas opiniones serán, de la mejor manera, ignoradas y 
de la peor, suprimidas) y GChesed y  Gevurah representan 
respectivamente la obligación real fdel rey? de buscar lo que es mejor 
para la mayoría (liderazgo iluminado, ¡por supuesto!), y el poder de 
juzgar y castigar a aquellos opuestos a la voluntad del rey. La siguiente 
descripción de Margaret Thatcher viene de Nicholas Ridley, un ministro 
en su gabinete [2]: 


"Ella gobernó con un estilo magnífico, llevando cada guerra al 
campo de los enemigos, buscando destruir más que contener la 
oposición y determinada a abrir una senda radical. Pero ella nunca 
dejó que el poder la corrompiera; ni falló en ser compasiva y 
amable como un ser humano.” 


Si el texto es o no exacto es irrelevante en esta discusión; lo que sí 
hace es capturar en dos oraciones algo escencial sobre un líder, el 
balance entre poder, fuerza y militancia, por un lado y humanitarismo, 
compasión y el cuidados a los otros por el otro. Esto es bastante un 
modelo del reino divino: un rey que ama y cuida a su gente y que busca 
tener el "corazón en la Tierra", pero al mismo tiempo castiga la 
transgresión, y pelea por y preserva lo que es bueno y vale la pena 
preservar. Los Kabbalistas piensan de Dios de esta manera: Dios nos 
ama (así dice el argumento), y la misericordia y benevolencia de Dios 
son representados por el sephira Chesed, pero al mismo tiempo, Dios 
ha hecho saber Sus Leyes a la raza humana y juzgará y castigará a 
cualquiera que se oponga a esas Leyes. Lean el libro de los Proverbios 
de la Biblia si quieren entrar en esta vista de la realidad. 

Muchos kabbalistas modernos tienen una vista más celosa del 
liderazgo que los kabbalistas medievales, y seguramente no ven a 
Chesed como puramente el amor o misericordia de Dios. En el siglo XX 
hemos visto una sucesión de líderes que arrean sus visiones, 
creatividad y liderazgo a los cuatro vicios de Chesed, que son tiranía, 
fanatismo, hipocresía y gula. Es necesaria una habilidad que no es 
común no sólo para contemplar la aniquilación de razas enteras, sino 
para crear una estructura en donde esto sucede. ¿Y cuánta gente 
soñaría con una utopía socialista donde las tradicionales comunidades 
son forzosamente igualadas y reemplazadas por villas de concreto 
dilapidadas y tienen el poder para hacerlo? Puede que no te guste este 
tipo de liderazgo, pero aún es liderazgo, y es inspirado de su propia 
manera. Un líder puede ser inspirado por una visión, y puede tener el 
poder de traer de traer esa visión a la realidad, pero 
desafortunadamente es también el caso en el que el resultado puede 
convertirse en una nueva definición del mal. El bien y el mal no son 
cualidades estáticas con significados predefinidos; en toda generación 
hay ejemplares que definen para la sociedad completa el significado de 
las palabras en nuevos contextos. Tamertán puede haber construido 
pirámides desde calaveras, ¿pero qué sabía él de división de bienes? 

Tiranía, fanatismo, hipocresía y gula; los Vicios de Chesed, son la 
comida y bebida de los periódicos de cada día. Tiranía es el liderazgo 
sin autoridad, un liderazgo ilegítimo o inconstitucional usualmente 
aceitados con grandes ayudas de crueldad, el Vicio de Gevurah. 
Fanatismo es una manera fácil y rápida de conseguir la base del poder: 
encontrar un grupo minoritario en la sociedad, enfatizar y magnificar a 
grotescas proporciones las diferencias entre ellos y el resto de la 
sociedad, y usar el temor fPachad, título de Gevurah] natural a lo 
extraño para hacer el resto. La hipocresía puede ser encontrada en los 
líderes religiosos que denuncian el comportamiento humano natural 
como un pecado, pecado comprensivamente en privado, y usan 
aspiraciones religiosas genuinas como una excusa para sus bolsillos. 
Puede ser encontrada en aquellos que hablan sobre la dictadura del 


proletariado público y compran sus bienes de lujo en lugares exclusivos. 
(El colapso del estado socialista en Europa ha revelado a aquellos que 
aún no lo sabían, el punto hasta el cuál declaraciones piadosas sobre la 
igualdad social eran una cubierta para privilegios ilimitados para unos 
pocos). La Gula es la sobreconsumición, un apetito con buenos excesos 
de necesidad y uno sólo tiene que recordar el guardarropa de Imelda 
Marcos para tener una idea. Es virtualmente una moda entre los tiranos 
modernos el mandar billones de dólares a cuestas bancarias suizas (la 
escala en la que hombres como Idi Amin Dada, Ferdinand Marcos, Baby 
Doc Duvallier, Mengitsu y Saddam Hussein [para nombrar unos pocos] 
pudieron mendigar naciones para su ventaja personal que va más allá 
de la compresión racional humana de las medidas de la necesidad). 

Cuando uno mira a los peores tiranos del siglo XX, hombres que 
fueron directamente responsables de la muerte de miles o millones de 
personas, es difícil encontrar Einsteins de la maldad (uno era cerrado 
por la ordinariedad transparente de estos hombres). Inteligente, 
manipulativo, adepto, político, suertudo, excepcional en su habilidad de 
trepar a la cima, exitoso en conseguir y mantener el poder, pero no 
consciente, maquinando alianzas de un poder negro terrible. Detrás de 
la brutalidad, asesinato, tortura, encarcelamiento, y el mecanismo de 
opresión uno puede ver la una vulnerabilidad humana, importancia por 
uno mismo, locura, inseguridad y envidia. Estos vicios de Chesed son 
los vicios de todos los demás sephiroth escritos largamente (el poder 
magnifica un vicio hasta que se convierte en un monstruo rapaz). Un 
hombre con vistas rígidas e inflexibles sobre la moralidad humana no 
hará daño si no tiene audiencia, pero dénle suficiente poder y él pondrá 
cadenas a la sociedad que pueden durar mil años. Un hombre codicioso 
con suficiente poder podría robar un país entero. Un fanático irracional 
e insignificante con suficiente poder podría esclavizar o aniquilar razas 
completas. Dicen que el poder nos corrompe, pero no es así; la 
corrupción ya está en todos nosotros, y sólo nos falta la autoridad 
necesaria o el poder para desatar nuestra maldad personal sobre el 
mundo. 

La moral es la necesidad de ese poder para ser temperamentada 
por misericordia y amor, y las correspondencias de Chesed (poder sin 
límites, destrucción indiscriminada, todo en exceso). La Virtud de 
Chesed es la humildad, el ideal del liderazgo sin importancia a uno 
mismo ni todos sus vicios acompañantes. La Visión Espiritual de Chesed 
es la Visión del Amor, amor y preocupación por todas las cosas 
vivientes, y el deseo de encontrar la manera (que sea pequeña 
[recordar la humildad]) de hacer el mundo un lugar mejor. Hay un 
mensaje fuerte en las correspondencias positivas de Chesed: sin 
humildad y amor, el liderazgo y el poder se convierten en los 
instrumentos de la importancia a uno mismo, y los insignificantes vicios 
de la naturaleza humana son transformados en los monstruos del mal 
que aterrorizan a la raza humana. 


La Ilusión de Chesed es "correctitud", en el sentido de "ser 
correcto". Es difícil liderar son convicción cuando uno encaja en cada 
vez que elude o esquiva en cada pregunta, pero nadie puede ser 
correcto con "C" mayúscula, y cualquiera que busca el aseguramiento 
de Ser Correcto está evadiendo la escencia de la responsabilidad. 

El Olippoth de Chesed es la Ideología, no en el sentido filosófico, 
pero en el sentido del uso común de "ideología política". Lo racional 
tras todo esto es que es muy fácil tomar un credo, una doctrina, un 
dogma, o cualquier cosa y usarla como una plataforma para el 
liderazgo. Si ven a un político (o a un líder religioso) siendo 
entrevistado en televisión y la respuesta a cada pregunta es la misma 
jerga vieja y vacía, la misma vieja fórmula, las mismas viejas evasiones, 
los mismos viejos argumentos y reafirmaciones, y sienten que han 
escuchado la misma cosa una docena de veces antes de hacerlo con una 
docena de bocas distintas, entonces es el muerto y vacío caparazón del 
liderazgo. 

[Creo que a lo que el autor se refiere con esta definición es que la 
Ideología se convierte en los restos muertos del liderazgo cuando ése 
liderazgo no sirve para llevar esa ideología a la práctica, cuando la 
ideología no es una aplicación, sino sólo una ideología, un proyecto que 
nunca se consumará). 


El sephira Gevurah es casi siempre malentendido como el sephira 
Chesed. El planeta asociado con Chesed es (apropiadamente) Tzedek, 
Júpiter, líder de los dioses; el planeta asociado con Gevurah es Madim, 
Marte, el dios de la guerra y la destrucción. La Imagen Mágica de 
Gevurah es un rey en su carro, o de una manera conservadora, un 
poderoso guerrero. Muchos novatos toman esta imagen para encarar el 
valor y la mirada interior a Gevurah como un sephira fuerte, violento y 
destructivo, y no pueden entender por qué está en el Pilar de la Forma. 
Casi todos los novatos atribuían (erróneamente) la emoción de la furia a 
Gevurah. Vale la pena recordar del Capítulo 3 la vista kabbalística 
tradicional [3]: 


"Debe ser recordado que para el kabbalista, juicio [Din, juicio 
otro título de Gevurah], significa la imposición de límites y la 
correcta determinación de las cosas. Según Cordovero, la cualidad 
del juicio es inherente en todo en la medida en que todo desea 
permanecer en lo que es, todo desea quedarse en sus limitaciones. " 


Esta es una oración sobre "forma", la forma de algo determina lo 
que "es", en distinción de cualquier otra cosa, y cuando ya no tiene esa 
forma, ya no "es". Tomen una pelotita de tenis de mesa y aplástenla; 
deja de ser una boleta para tenis de mesa... deja de ser una boleta. Algo 
todavía existe en el mundo, pero su forma "como una bola" ha sido 
destruida. Tomen estas notas y mezclen azarosamente las letras; las 


letras aún existen, pero las notas se fueron. Estas notas están 
contenidas en la "forma" de las letras; destruye la forma de las letras y 
las notas serán también destruidas. 

Todo en el mundo "es" su forma. No podemos ver la sustancia 
natural del mundo; no podemos ver los átomos, y aún si pudiéramos, 
veríamos protones, neutrones y electrones prefijados en diferentes 
"formas" para crear los elementos químicos. Les ha tomado a los físicos 
la mayor parte de éste siglo deducir que los protones, neutrones y 
electrones no son la "verdadera" materia del mundo, y dentro puede 
haber "quarks", "leptones", y "gluones", prefijados en diferentes 
"formas" para crear las partículas elementales. ¿Es ése el fin? ¿Son los 
quarks y los gluones, la "verdadera materia" el "gloop" f2??? Me referiré 
a esto como "la base"] primitivo que carga toda la forma? Nadie sabe. A 
veces pienso, en común con los kabbalistas más antiguos, que Malkuth 
se sienta en el trono de Binah y que en ningún punto vamos a encontrar 
"la base" cruda de Malkuth. Alguien escribirá una ecuación y mostrará 
que las propiedades de los quarks y los gluones son una consecuencia 
natural de la "forma" de la ecuación, y la forma de la ecuación es una 
de esas cosas más allá de toda posibilidad de explicación. "Miren", 
diremos, "la forma de todas las cosas es una consecuencia potencial de 
ésta única ecuación. La Madre de Todo lo que existe puede ser escrita 
en un pedazo de papel. Miren, ¡aquí está!". 

Hay un profundo misterio en la forma. El mundo no está hecho de 
cosas, sino de patrones. En nuestras mentes aceptamos la realidad de 
esos patrones, y olvidamos que el dulce y blanco material que ponemos 
en nuestro té es sólo uno de un infinito número de combinaciones de 
patrones de carbono, hidrógeno y oxígeno. El Carbono es sólo uno de 
un gran número de combinaciones de protones, neutrones y 
electrones... y así. Nos olvidamos que "La Guerra y la Paz" es sólo uno 
de un número infinito de combinaciones de letras del alfabeto. Los 
patrones son nuestra realidad, y yo sospecho que sólo los patrones son 
reales (no hay nada más real que los patrones esperando para ser 
descubiertos). He leído textos de graduados en electrodinámica 
cuántica y cromodinámicas cuánticas, y no encontré ninguna "base" 
gris mencionada en ningún lugar. Estos textos no explican el mundo, 
pero lo predicen, generalmente con exactitud impresionante, y algo que 
uno no encuentra es una predicción de que el mundo está fundado en 
una "base" sin forma. Como programador he construido realidades 
desde formas puramente matemáticas (conjuntos, funciones, 
contenedores), y en ningún lugar necesité una "base" gris; mis mundos 
fueron de la manera que fueron porque los objetos en ellos se 
comportaron de la manera que lo hicieron, y ese comportamiento fue 
simplemente la estructura o forma que yo creé. La vista de la realidad 
en "Tractacus" ("Tratado", seguramente proveniente del latín] [4] de 
Wittgenstein, tiene un sabor profundamente kabbalísticos (si es por un 
lado), la Visión del Esplendor de Hod en una forma destilada: 


"Si yo conozco un objeto, también conozco todas sus posibles 
ocurrencias en estados de situaciones. 

(Cada una de estas posibilidades debe ser parte de la 
naturaleza del objeto). 

Una nueva posibilidad no puede ser descubierta luego. 

Si voy a conocer un objeto, a pesar de que no necesito conocer 
sus propiedades externas, debo conocer todas sus propiedades 
internas. 

Si todos los objetos están dados, entonces al mismo tiempo 
todas las «posibles» estados de situaciones están también dados. 
Cada cosa es, como si fuera, en un espacio de posibles estados de 
situaciones. 

Cada cosa es como si fuera, en un espacio de posibles estados 
de situaciones. 


Los objetos contienen la posibilidad de todas las situaciones. 
La posibilidad de que ocurra en estados de situaciones es la 
"forma" de un objeto". 


He divagado tan lejos en la naturaleza de la forma porque no creo 
que sea posible entender ni a Chesed ni a Gevurah sin entender la 
importancia de la forma en la Kabbalah, y cuando hablamos de la 
forma, yo no estoy "hablando místicamente". Los programadores 
trabajan con la forma; ellos moldean programas desde las formas con el 
mismo deleite inquisitivo con el que un soplador de vidrio manipula una 
ampolla de vidrio fundido. Ellos hablan de los objetos y 
comportamientos y clasifican objetos en jerarquías de acuerdo a su 
comportamiento. "Crean" nuevos objetos con un comportamiento 
abstracto dado; dejan objetos no-queridos para ser limpiados por el 
"recolector de basura" ¿Algo como un liberador de memoria). Hay 
mucho más para decir sobre esto, pero como mucha gente no es 
programadora y la mayoría de los programadores no admiten ser 
kabbalistas, debo dejar esto como un Camino a ser seguido. El punto 
importan es que cuando hablo de la forma encuentro pensamientos 
similares en la química, la física, la informática y la Kabbalah; el mundo 
de seres humanos es percibido en términos de forma, y la forma es 
creada y destruida. Eso es lo que Chesed y Gevurah representan. 

El sephira Binah es la madre de la forma. Eso es, Binah contiene en 
su útero el potencial de toda la forma, justo como una mujer en lo 
abstracto contiene en su útero el potencial de todos los bebés. El 
nacimiento de la forma toma lugar en Chesed, y es por esto porqué 
Chesed corresponde al visionario; la preservación y la destrucción de la 
forma toman lugar en Gevurah, y es por esto que Gevurah corresponde 
al guerrero. 


En muchas sociedades hasta un guerrero toma segundo lugar para 
la Ley. La Ley viene primero, y el guerrero jura defender a la Ley y al 
país. Esto puede sonar idealístico, pero si uno se toma el problema a 
algunos juramentos de lealtad (es decir, Policía Británica, Ejército 
Británico, Ejército Soviético) uno debería encontrar que la escencia es 
obedecer, mantener y defender. Nada sobre violencia, destrucción, ira 
o "mayem" £???). La escencia de Gevurah es mantener y defender 
(como Cordovero dice, "la cualidad del juicio es inherente en todo ya 
que todo desea permanecer en lo que es, todo desea quedarse en sus 
limitaciones"). Si Cordovero tuviera la jerga, él podría haber hablado 
del "sistema inmunológico de Dios". 

Las Virtudes de Gevurah son coraje y energía. Hay un dicho entre 
los managers de que "cualquier tonto puede manejar las cosas cuando 
están yendo bien." La prueba ácida del management es el tener el 
coraje de taclear y escencialmente destruir organizaciones (formas) que 
no funcionan más, y de tener la energía de seguir contra la inevitable 
oposición. El Vicio de Gevurah es la crueldad (el poder es seductivo y la 
destrucción puede ser placentera). 

La Experiencia Espiritual de Gevurah es la Visión del Poder, y la 
Nusión es invencibilidad. No creo que esto necesite explicación. 

El Qlippoth de Gevurah es la burocracia, en el sentido de uso 
común de un sistema de reglas y procedimientos que se han convertido 
en un fin en sí mismo. Mi experiencia más memorable fue cuando o fui 
a la oficina de seguridad social para preguntar si era posible que me 
dieran un número de seguridad social. 


"Tendrás que tomar un ticket y esperar", la mujer detrás del 
mostrador dijo. 

"Pero sólo tiene que decirme «sí» o «no»”, protesté. 

"¡Tendrás que tomar un ticket y esperar!”, ella me regaño. 

Entonces tomé un ticket y esperé por veinte minutos. Cuando 
llegó mi turno le hice la pregunta otra vez. 

"¿Puedo conseguir aquí un número de seguridad social?” 

"¡No! ¡Siguiente!" 


Este no es probablemente el mejor ejemplo de la mano muerta de 
la burocracia al trabajo, ya que contiene cierta cantidad de crueldad 
deliberada, pero todos hemos encontrado formularios interminables 
que "debíamos" completar, procedimientos sin objetivos que "debían" 
ser observados, demoras interminables y así. La escencia de la 
burocracia es que hay poder real tras ella, de otro modo no sufriríamos 
las indignidades, pero el poder está cerrado con llave y todo el mundo 
le rinde homenaje impotentemente a las "formas" de la burocracia. 

Gevurah es un sephira difícil para trabajar, como descubrieron los 
magos kabbalísticos con sus costos. No hay en absoluto lugar para la 
emoción, ni lugar para el exceso, ni lugar para el ego. El guerrero 


trabaja dentro de la Ley, y la ignorancia de la Ley no es una excusa. Si 
no sabes que es la Ley, entonces no trabajes con Gevurah. La mayoría 
de la gente es descuidada al pensar sobre los problemas y toman la que 
parece ser la más simple y la superficialmente más conveniente 
solución. Gevurah es clínicamente exacto, y su invocas a Gevurah 
estarás invocando más allá del nivel de las emociones, particularmente 
"tus" emociones, y como juzgues, tu también serás juzgado. Invoca en el 
Pilar de la Forma, y la causa y el efecto seguirán sin la más mínima 
preocupación por tus sentimientos. Todos los programadores que han 
sudado toda la noche con un error de programación de su invención 
saben esto hasta los huesos. 


Asociado con Chesed y Gevurah hay dos tendencias que están tan 
pronunciadas, fácilmente observables y profundamente arraigadas que 
yo las he llamado el Mito del Poder y el Mito de la Aniquilación, donde 
usé la palabra mito en el sentido de que es preexistente, un guión 
arquetipo en el que cualquiera puede hacer el papel de protagonista. 

El Mito del Poder presenta a un protagonista que busca poder 
porque poder significa control. Todo es especificado y controlado hasta 
el más mínimo detalle para eliminar cualquier posibilidad de 
incomodidad, sorpresa o inseguridad. El mundo se vuelve un 
mecanismo impersonal diseñado para proveer para cada demanda. El 
mundo natural es destruido para reducir su inpredictibilidad y 
desorden. Toda sabiduría es subvertida al control. Las relaciones son 
restringidas y personalizadas para minimizar la intrusión o cualquier 
posibilidad de herida personal, y son modeladas para incrementar la 
importancia en uno mismo. Cualquiera que no vaya a jugar puede ser 
removido o perfectamente castigado. El protagonista vive en el centro 
del mundo. 

En el Mito de la Aniquilación, el protagonista vive por la Causa. La 
Causa es la cosa más importante en la vida. El protagonista reza para 
ser liberado de la esclavitud del ego y la importancia por uno mismo 
para que pueda servir mejor a la Causa con cada átomo del alma. "Sí, 
no soy nada.", murmura, "menos que el más pequeño gusano de la 
tierra comparado con la gloria de la Causa Me degrado a mí mismo 
ante la Causa. Vivo únicamente por la Causa". Dolor, sufrimiento y 
muerte son meros adornos para la gloria eterna de la Causa. La Causa 
puede ser la persona amada, la revolución, el Gran Trabajo, el Amo o 
Ama, o Dios (para nombrar sólo unos pocos). 

Ejemplos de ambos mitos en práctica son legiones; dos ejemplos 
son el turista preparado para las vacaciones como un ejemplo del Mito 
del Poder, y muchos místicos Cristianos como un ejemplo del Mito de la 
Aniquilación. Ambos mitos pueden ser observados en infinitamente 
repetitivos, gloriosos y predecibles detalles en fantasías S. €: M. £222?]. 


El Nombre de Dios asociado con Chesed es "El", o Dios 
Todopoderoso. El Arcángel es 'Tzadkiel, la "Correctitud de Dios", el Tipo 
de Angel es Chasmalim, o los Brillantes. En Ezequiel, Chasmal es una 
sustancia que forma el esplendor del rostro de Dios, como Chasmal es 
la palabra hebrea para electricidad, encontré útil pensar en los 
Chasmalim en términos de relámpagos chisporroteantes /Ezequiel 1, 
14] (va bien con la correspondencia de Júpiter). 

El Nombre de Dios asociado con Gevurah es Elohim Gevor. Todos 
los sephiroth en el Pilar de la Forma usan Elohim en sus Nombres de 
Dios, y en éste caso está clasificado por "gevor", una palabra que 
expresa las cualidades de un gran héroe (fuerza, poder y coraje). En 
nombre es a veces traducido como "Dios de las Batallas". El Arcángel es 
a veces dado como Kamiel, y a veces como Samael. Samael, el "Veneno 
de Dios" es un ángel con una "larga" historia (ver [5]), y es 
escencialmente el Angel de la Muerte. Samael no es el ángel de primera 
opción cuando se trabaja con Gevurah (el trabajo con Gevurah es 
engañoso en la mejor de las veces, y el Angel de la Muerte no merodea 
por los alrededores). Tampoco lo es Kamiel (que me dijeron que 
significa "espada de Dios"... no lo puedo afirmar), ¿pero hay 
marginalmente más en el campo para interpretar! El Tipo de Angel es 
los Serafines, o Serpientes de Fuego fo Serpientes Flameantes). 


Chesed y Gevurah son el cetro y la espada de un rey; hay muchas 
estatuas de reyes medievales en catedrales británicas que muestras un 
rey sentado con el cetro de la autoridad legítima en una mano y la 
espada del poder temporal en la otra. En la Kabbalah, el Rey 
corresponde al sephira Tiphereth, la unión de Chesed y Gevurah. Esto 
es un símbolo de un ser humano en relación al mundo (al fondo de 
todas las iniciaciones, está la conciencia plena que los reyes y las reinas 
con la libertad y el poder para hacer cualquier cosa que queramos, y 
responsabilidad total por las consecuencias de todo lo que hacemos). 
En algún lugar entre los extremos del poder y el amor cada uno de 
nosotros debe encontrar su propio balance, y algún lugar en un jardín 
un Arbol de la Ciencia del Bien y el Mal aún crece, y aún da frutos. 


[1] Kaplan, Aryeh, "The Bahir" f“El Bahir”], Samuel Weiser, 1979 


[2] Ridley, Nicholas, "My Style of Goverment: The Thatcher Years" 
1["Mi Estilo de Gobierno: Los Años Thatcher”?, Hutchison, 1991 


[3] Scholem, Gershom G., "Major Trends in Jewish Mysticism" 
("Las Grandes Tendencias en la Mística Judía"], Schoken, 1974. 


[4] Wittgenstein, Ludwig,  "Tractacus  Logico-Philosophicus" 
f "Tratado Lógico-Filosófico"), Routledge, 1974. 


[5] Graves, R., y Patai R., "Hebrew Myths: The Book of Genesis" 
("Mitos Hebreos: El Libro del Génesis"], Arena, 1989. 


Capítulo 4: Los sephiroth (Parte 6 de 7) 


Este capítulo provee una mirada más detallada a cada uno de los 
diez sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Daath y el Abismo: 


"Cuando miras dentro del Abismo, el Abismo también mira 
dentro tuyo.” 
Nietzsche 


"La nada yace enrollada en el corazón del ser - como un 
gusano." 
Sartre. 


En la Kabbalah moderna hay una noción bien desarrollada de un 
Abismo entre los tres sephiroth celestiales de Kether, Chokhmah y 
Binah y los siete sephiroth inferiores. Cuando uno mira al progreso del 
Relámpago hacia abajo por el Árbol de la Vida, entonces uno encuentra 
la estructura de caminos conectando "excepto" cuando hace el salto 
desde Binah a Chesed, y reforzando esta idea de una "brecha" o de 
"precipicio" que debe ser cruzado. La noción de un Abismo es 
extremadamente vieja y ha encontrado su camino dentro de la 
Kabbalah de distintas formas, y en el curso del tiempo se han mezclado 
todas en la noción del "Gran Abismo"; el Gran Abismo es una de esas 
cosas tan necesarias que como Dios, si no hubiera existido, yo debería 
haber sido inventado. 

Una de las más antiguas fuentes para el Abismo viene de la Biblia: 


"La tierra era algo informe y vacío, las tinieblas cubrían el 
abismo...” 


(Gén. 1, 2) 

Los kabbalistas adoptaron esta vista de que hubo un tiempo antes 
de la creación caracterizada por Tohu y Bohu, también llamados Caos y 
Vacío [1]. Otra idea mencionada varias veces en el Zohar [2] es que 
hubo varios intentos de creación "antes" del presente; estos intentos 
fallaron porque la misericordia y el juicio (es decir, fuerza y forma) no 
estaban balanceados, y los escombros de estos intentos fallidos, los 
caparazones rotos de sephiroth anteriores, se acumularon en el Abismo. 
Porque los caparazones (Qlippoth) fueron los resultados de rigor o 
juicio no-balanceado, fueron considerados malos, y el Abismo se 
convirtió en un depósito para espíritus no diferente del pozo infernal en 
el que los ángeles rebeldes eran echados, o los Titanes rebeldes en la 


mitología griega que eran enterrados tan lejos de la superficie como 
estaba la superficie del cielo. 

Otro tema que contribuyó a la noción del Abismo fue la leyenda de 
la Caída. De acuerdo a la interpretación kabbalística del mito Bíblico, a 
la conclusión de que el acto de Creación había un estado puro, 
devotado por Edén, donde los primordiales Adán y Eva se juntaron en 
un estado de divina perfección. Hay varias interpretaciones esotéricas 
de lo que representa la Caída, pero todas concuerdan en que luego de 
la Caída el Edén se volvió inaccesible y Adán y Eva fueron separados y 
tomaron cuerpos de carne y hueso aquí, en el mundo material. Este 
tema de separación de Dios y exilio en un mundo de materia (y por 
extensión, limitación,  finitud, dolor, sufrimiento, muerte  - 
manifestaciones del riguroso o mal inherente en Dios) precede a la 
Kabbalah y puede ser encontrado en la leyenda Gnóstica de Sofía 
exiliada en materia. Esta idea de separación o exilio de la divinidad 
refleja muy de cerca el uso del Abismo en el Arbol moderno para dividir 
los sephiroth representando un ser humano de los sephiroth 
representando a Dios. 

Isaac Luria (1534-1572) introdujo un nuevo elemento en la noción 
del Abismo con su idea de "tzimtzum" o contracción. Luria se maravilló 
cómo era posible para el Dios oculto (En Soph) crear algo fuera de la 
nada si no había ninguna nada con que empezar. Si el En Soph (sin-fin, 
el infinito) está en todos lados, entonces, ¿cómo podemos nosotros ser 
distintos del En Soph? Luria argumentó que la creación era posible 
porque una contracción en el En Soph había creado un vacío donde 
Dios no era, que el En Soph había elegido limitarse a sí mismo por un 
repliegue, y esto no sólo explicó porque la Creación es separada del 
Dios oculto, sino que enfatizó que la limitación era inherente en la 
creación desde el principio. Limitación, finitud, la separación de una 
cosa con otra, a lo que los kabbalistas antiguos se referían como la 
severidad o el "juicio estricto" de Dios (lo que los kabbalistas modernos 
llaman "forma"), era una cualidad confusa de introducir en la Creación 
dado que es la fuente del mal y en el sentido impersonal, lo que Dion 
Fortune llama "mal negativo" [3]. La noción de Luria de tsimtsum 
sugirió que no había ninguna posibilidad de creación si él, y provee una 
explicación perfectamente abstracta de una de las más persistentes 
preguntas de todos los tiempos, también llamada: "Si Dios hizo el 
mundo y Dios es el bien, ¿cómo pudo hacer a los mosquitos?" O 


(Teniendo en cuenta esto, también se ha hablado (ver Capítulo 
Aclaratorio - Los Cuatro Mundos) que si se va a tomar la Biblia como la 
Santa Palabra del Señor, entonces se puede afirmar que cada palabra 
es ésa misma palabra por una relación metafórica y analógica. 

En la Biblia se dice que Dios "creó" al mundo. No que lo hizo desde 
sí En la Biblia se hace mucha diferenciación de la palabra "formar" 


(correspondiente al mundo de Yetzirah) de la palabra "crear" 


(correspondiente al mundo de Briah). Si Dios "creó" al mundo, lo hizo a 
partir de algo que no existía, y si Dios existía, entonces lo hizo a partir 
de algo que no era El. Si Dios es el bien, es infinito, es eterno y es 
omnipotente, entonces el mundo material es limitado, temporal, finito y 
malo (en cierto sentido)?. 


Pongan juntas las varias ideas del Gran Abismo y uno termina con 
un tipo de arena vasta inicialmente vacía como un anfiteatro romano 
donde el drama de la Creación era representado. El misterioso En Soph 
jugaba un breve papel como director desde la caja imperial, sólo para 
retirarse detrás de un celo a la conclusión de la obra, dejando atrás un 
enorme cordón de poder enchufe]? serpenteando hacia adentro desde 
la región desconocida de más allá de la arena, y se conectaba a una 
toma de corriente en la parte de atrás del sephira Kether. Las luces de 
los sephiroth brillan e iluminan el centro de esta vasta arena; esto es 
Olam Ha-Nekudoth, "El Mundo de los Puntos de Luces”. A la periferia 
de la arena, lejos de las luces de manifestación hay una oscuridad 
profunda donde todos los escombros desechados y el polvo de la 
creación fueron depositados por ángeles fatigados y dejados hasta que 
se pudrieran. Una vida extraña vive allí. 

La situación fue más o menos descrita abajo, cuando en 1909 
Aleister Crowley decidió "cruzar el Abismo", y añadió a la mitología del 
Abismo la siguiente descripción [4]: 


"El nombre del Morador en el Abismo es Choronzon, pero no 
es realmente un individuo. El Abismo está vacío del ser; está lleno 
con todas las posibles formas, cada una igualmente vacía, y por lo 
tanto cada una mal en el único verdadero sentido de la palabra 
(eso es, sin significado pero maligno, a tal punto que ruega para 
convertirse en real). Estas formas garabateaban sin sentido en 
montones aleatorios como demonios de polvo, y cada cambio de 
agregación afirma ser un individuo y grita alocadamente "¡Yo soy 
yo!" a pesar de tener conciencia todo el tiempo de que sus 
elementos no tienen unión verdadera; entonces hasta que el más 
mínimo disturbio disipa la ilusión como un jinete (2???) 
encontrándose con un demonio de polvo, y los trae en lluvias de 
arena a la tierra". 


Me quedé atontado cuando leyendo esto vi la similitud entre la 
descripción de Crowley y la sección de Hod y Netzach en la que 
describí el caos de una personalidad bajo en control de los "anfitriones" 
o "ejércitos" de esos dos sephiroth donde un ejército de formas de 
comportamiento compiten por el derecho de ser "yo". La experiencia de 
Crowley tiene más en común con el arrebatamiento del Velo de 
Paroketh separando Yesod y Tiphereth, y comentarios posteriores de 
Crowley le dan más peso a esto: 


"Tan pronto como destruí mi personalidad, tan pronto como 
expulsé mi ego, el universo que ciertamente era una fuerza fatal y 
espantosa, cargada con cada forma de temor, era sólo eso en 
relación a la idea "Yo"; siempre y cuando "Yo soy yo” y todo lo 
demás debe parecer hostil. Ahora que no hay ningún "yo" más para 
sufrir, todas estas ideas que habían causado sufrimiento se 
volvieron inocentes. Podría abordar la perfección desde cada parte; 
podía maravillar y reverenciarme ante el total". 


Ésta es una descripción reconocible de alguien que ha sido 
liberado del demonio del falso ser propio y la tríada encarcelante de 
Hod, Netzach y Yesod, y se ha movido por el Paroketh hacia Tiphereth. 
La experiencia de Crowley es válida como dice, salvo por lo que podría 
significar "cruzar el Abismo", y lo absurdo de la creencia de Crowley 
que lo ha logrado será examinado en la siguiente sección sobre Binah y 
Chokhmah. 

Un kabbalistas del siglo XX que sí logro añadir algo útil a la 
continuamente expandiente noción del Abismo fue Dion Fortune, en su 
trabajo teosófico "The Cosmic Doctrine" ("La Doctrina Cósmica") [31. 
La forma de este trabajo parece haber sido inspirada por "The Secret 
Doctrine" (“La Doctrina Secreta"), de Blavatsky, y ciertamente sirve 
para lo que dice que lo hace Fortune: "diseñado para entrenar la mente, 
no para informarla”. 

Fortune describe tres procesos sucediendo en el Inmanifiesto (es 
decir, el En Soph). El Anillo del Cosmos es un proceso anabólico 
sosteniendo la creación de la forma de mayor y mayor complejidad. El 
Anillo del Caos es un proceso catabólico tras la destrucción y el 
reciclaje de la forma. El Anillo Sin Paso es un límite donde el 
catabolismo vuelve a ser anabolismo. Ella visualizó esto como tres 
grandes anillos de movimiento en el Inmanifiesto, con el movimiento 
asociado con el Anillo del Cosmos espiralmente hacia centro, el 
movimiento del Anillo del Caos desenvolviéndose hacia la periferia, y la 
zona muerta del Anillo Sin Paso definiendo el límite exterior del Anillo 
del Caos como un abismo de no-ser, un montón de compuesto cósmico 
donde la forma es digerida bajo el dominio del Angel de la Muerte, y es 
convertido en algo fértil donde el crecimiento puede tomar lugar. 

La similitud entre la descripción del Anillo del Caos de Fortune y lo 
que en programación es llamado un "recolector de basura contador de 
referencias" es remarcable, dado que ella estaba escribiendo esto en los 
'30s. Muchos lenguajes de programación permiten que nuevas 
estructuras de programación sean creadas dinámicamente, así 
permitiendo la creación de estructuras más y más complejas. /Un 
procedimiento, un conjunto de instrucciones, puede ser utilizado dentro 
de otro mediante una referencia, y éste a su vez dentro de otro]. Al 
mismo tiempo, hay un mecanismo para reclamar recursos no usados 


para que el sistema no se quede sin memoria ni sin espacio en disco 
(Liberar al sistema la memoria que los procedimientos secundarios 
terminaron de usar, pero que no han sido liberados automáticamente 
porque el procedimiento que incluye a estos secundarios aún no ha 
finalizado], y el esquema normal es que si una estructura no es 
referenciada por ninguna otra estructura, reciclarla. (Si ningún otro 
procedimiento utilizará ese secundario, liberar la memoria que usa para 
re-usarla]. En el lenguaje de Fortune, si quieres destruir algo, "haces 
un vacío a su alrededor (es decir, remover sus referencias). Previenes 
que la oposición lo toque. Entonces, sin oposición, es libre de seguir 
para seguir las leyes de su propia naturaleza, que es unirse al 
movimiento del Anillo del Caos". 

"Doctrina Cósmica" es un intento valiente de decir algo un poco 
profundo; a un nivel intelectual falla "abismalmente", y yo no puedo 
leerla sin retorcerme, pero aún tiene una más crudamente kabbalística 
y mágica mirada a un nivel intuitivo que cualquier otra cosa que yo 
haya leído. La idea de un proceso recolector de basura contador de 
referencias cósmicas y un abismo de no-ser que no es tanto un estado 
como un proceso de no-volverse es algo no fácil de olvidar una vez 
tocado. 

Un ejemplo final de un abismo es uno que difiere de los ejemplos 
previos en que pone al frente las relaciones entre nosotros, los creados 
y el Inmanifiesto, el En Soph en sí mismo. Los escritores kabbalísticos 
están de acuerdo en que el Inmanifiesto no es la nada, por el contrario, 
es la fuente oculta del ser, pero como no "está manifiesto siendo", 
combina las palabras "no" y "ser" en una misma conjunción que puede 
ser aprehendida como un tipo de abismo funo que no podremos 
comprender por nuestra condición de creaturas]. Scholem [6] discute 
esta "nada" como sigue: 


"El comienzo primario o arranque en el que el introspectivo 
Dios es externalizado y la luz que brilla interiormente es hecha 
visible, esta revolución de perspectiva, transforma el En Soph, la 
llenura inexpresable, en la nada. Es en esta mística "nada" de 
donde todos lo demás estados de las partes de Dios en los 
Sephiroth emanan, lo que los kabbalistas llaman el Altísimo 
Sephira, o la "corona suprema" de la Divinidad. Para usar otra 
metáfora, es el abismo que se vuelve visible en las brechas de la 
existencia. Algunos kabbalistas que han desarrollado esta idea, por 
ejemplo el Rabino Joseph ben Shalom de Barcelona (1300), 
mantienen eso en cada transformación de la realidad, en cada 
cambio de forma, en cada vez que el estado de una cosa es 
alterado, el abismo de la nada es cruzado y por un momento 
místico fugaz se vuelve visible". 


Ya deberá estar claro que el Abismo es una metáfora para un 
número de intuiciones o experiencias. No sé cuantas formas de abismos 
hay, pero hay algunas distinciones que pueden ser hechas: 


> El Abismo de la nada 

> El Abismo de la separación 

> El Abismo del conocimiento 

> El Abismo del no-ser (o el no-volverse) 


La percepción de que el ser y la nada son opuestos es algo que 
Sartre estudió con gran profundidad [7] y muchas de sus 
observaciones en la naturaleza de la conciencia y su relación con la 
negación o la nada son entre todos las más perceptivas que encontré. 
Sus argumentos son largos y complejos, y yo no deseo sumarizarlos, 
salvo decir que él vio la nada como la consecuencia de un tipo especial 
de ser que él llama "ser por sí mismo", el tipo de ser que 
experimentamos como seres humanos conscientes de sí mismos. 

El Abismo de la separación puede ser experimentado como una 
separación de lo divino, pero también puede ser experimentado 
agudamente en las relaciones de uno con el mundo físico en sí mismo. 
Mucho de lo que percibimos sobre el mundo y otra gente es una ilusión 
creada por la maquinaria de la percepción; aléjense del engaño y Yesod 
se vuelve Daath y un abismo bostezante se abre donde uno es más 
consciente de lo que no sabe más que de lo que sabe; es posible mirar a 
un amigo cercano y ver algo más alienígena, remoto y desconocido que 
la superficie de Plutón. Esta experiencia está cercanamente relacionada 
con el Abismo del conocimiento, que es discutido en más detalle en la 
discusión de Daath abajo. 

El Abismo del no-ser es la percepción directa de que a cualquier 
instante es posible no-ser. Esta percepción va más allá de la 
contemplación o conocimiento de la muerte física, es la directa 
aprehensión de lo que Dion Fortune llama el "Anillo del Caos", de que 
no-ser es menos estado que proceso, de que a cada instante hay un 
impulso, una atracción magnética hacia la aniquilación propia posible 
en cada nivel. Más cerca uno llega a las raíces del ser, más cerca uno 
llega a las raíces del no-ser. 


Daath significa "Conocimiento". En la Kabbalah antigua, Daath era 
un símbolo de unión de Sabiduría (Chokhmah) y Comprensión (Binah). 
El libro de los Proverbios es una mira rica de material en la naturaleza 
de estas tres cualidades, material que forma la base de muchas ideas en 
el Zohar y otros textos kabbalísticos; por ejemplo, Proverbios 3, 13: 


"¡Feliz el hombre que encontró la Sabiduría 
y el que obtiene la Inteligencia! (...) 


Es un Árbol de la Vida para lo que se aferran a ella 
y los que la retienen son felices. 

Por la Sabiduría, el Señor fundó la tierra, 
por la Inteligencia fundó los cielos; 

por su ciencia ("Conocimiento") brotaron los océanos 
y las nubes destilan el rocío.” 


Y Proverbios 24, 3: 


"Con la Sabiduría se construye una casa 
y con la Inteligencia se mantiene firme; 
con la Ciencia se llenan las dispensas 


de todos los bienes preciosos y agradables". 


En el "Bahir" [8], y "Zohar" [2] Daath representa la unión simbólica 
de Sabiduría y Comprensión, y es su consecuencia o hijo. Como el 
Microprosopus, generalmente simbolizado por Tiphereth, es también el 
hijo simbólico de Chokhmah y Binah, hay lugar para la confusión. De 
acuerdo al Zohar, sin embargo, Daath tiene una localización específica 
en el Microprosopus, o sea, en una de las tres cavidades del cerebro, de 
donde éste media entre el Superior (Chokhmah y Binah) y el Inferior 
(los seis sephiroth o "cavidades" del Microprosopus - ver la referencia a 
Proverbios 24, 3 más arriba). 

Generalmente me pregunté como el conocimiento era la 
consecuencia natural de la Sabiduría y la Comprensión. Fue sólo 
recientemente cuando leí los Proverbios que me dí cuenta de que 
sabiduría estaba siendo usada en el sentido de algo "externo", algo que 
es recibido de alguien más. Como niños nos dicen que "hagamos esto" o 
"hagamos lo otro", y generalmente no pudimos cuestionar la sabiduría 
del consejo porque nos faltaba la comprensión. Una vez tuve una pelea 
furiosa con mi padre sobre construir un motor de cohete líquido en la 
casa usando petróleo y peróxido de hidrógeno. Él se opuso fuertemente 
a dejarme hacerlo. Yo no podía comprender el problema (iba a ser 
cuidadoso). Yo ahora "sé", porque "comprendo" la estupidez de lo que 
quería hacer, la "sabiduría" de su oposición. La sabiduría recibida no 
puede ser integrada en uno a menos que esté la capacidad de 
comprenderla, y habiéndola comprendida, se convierte en conocimiento 
real que puede ser pasado una y otra vez como sabiduría a otra 
persona. Para los kabbalistas antiguos, la sabiduría última era la 
sabiduría de Dios como era expresada en la Torah, e intentando 
comprender esta sabiduría (y esto es lo que la Kabbalah era) ellos 
podían alcanzar al único conocimiento que valía la pena tener. 
Sabiduría de Dios era la unión entre el Superior y el Inferior y quizás es 
por esto que Daath nunca fue un sephiroth, algo que se manifiesta 
positivamente; desde la Caída ese conocimiento se ha perdido. Una de 
las piezas inatribuibles de la Kabbalah que me enseñaron fue que Daath 


es el hueco que quedó cuando Malkuth cayó fuera del Jardín del Edén. 
Si examinan mi derivación del Árbol de la Vida en el Capítulo 1 con 
atención verán que basé algo de eso en esta astuta observación. 

La noción de Daath como un "hueco" parece haber sido originada 
este siglo. Gareth Knight, por ejemplo [9], provee de un conjunto 
completo de correspondencias para Daath, muchas de las cuales 
parecen ser correspondencias negativas de  Tiphereth, oO 
correspondencias mal colocadas de otros sephiroth, pero al menos una 
es apropiada: da la imagen mágica de Daath como Janus, dios de las 
puertas de entrada. Kenneth Grant [10], con su usual imaginación 
florida ve a Daath como un paso hacia los "espacios exteriores más allá, 
o detrás, el Árbol en sí mismo" dominado por fuerzas Olippóthicas. 

Hay una correspondencia profunda entre los sephiroth en la cara 
inferior del Árbol y los sephiroth en la cara superior: miren a la simetría 
del Árbol y deberán ver porqué Malkuth, Tiphereth y Kether están 
vinculados, porqué Hod y Binah están vinculados, porqué Chokhmah y 
Netzach están vinculados, y más importante para los propósitos de esta 
discusión, que hay una correspondencia entre Yesod y Daath. No sólo 
hay simetrías simples geométricas; expresan algunas relaciones 
importantes que son experimentalmente verificables, y en términos de 
qué tiene más sentido en la Kabbalah y qué no, estas relaciones son 
importantes, Daath y Yesod, en diferentes niveles, son como las dos 
caras de una misma moneda. Mezclen la maquinaria de percepción que 
nombré antes, y Yesod puede convertirse en Daath. La siguiente cita 
fue tomada de un artículo antropológico de buena fe intentando 
explicar algunas de las características del arte de las cavernas: 


"Moviéndose a un estado de trance aún más profundo es 
generalmente acompañado, de acuerdo a informes del laboratorio, 
por una experiencia de un vórtex o túnel rotatorio que parece 
rodear el objeto. El mundo externo es progresivamente excluido y 
el mundo interno crece más florido. Imágenes icónicas pueden 
aparecer en las paredes del vórtex, generalmente impuesto en un 
enrejillado de cuadrados, como pantallas de televisión. 
Frecuentemente hay una mezcla de formas icónicas y geométricas. 
Shamans experimentados pueden entrar rápidamente en un trance 
profundo, donde manipulan las imágenes de acuerdo a las 
necesidades de la situación. Su experiencia de eso, sin embargo, es 
la de un mundo donde vinieron brevemente a habitar, no un mundo 
de su propia creación, sino un mundo espiritual que tienen el 
privilegio de visitar." 


Esto vendrá sin ninguna sorpresa para cualquiera que haya leído 
"The Way of the Shaman" f"El método del Shaman" de Michael 
Harner [5]. En la página 103, (ilustración 8) hay un hermoso retrato del 
vórtex/túnel, completo con prismas. Cuando vi esta fotografía por 


primera vez me quedé impresionado, y la reconocí instantáneamente, 
con prismas y todo; cuando se la mostré por primera vez a mi esposa su 
reacción fue la misma. El túnel/vórtex parece ser una de las constantes 
de experiencias mágicas/místicas y aparece en un contexto preciso. En 
la Kabbalah, el túnel shamánico se atribuía al 32% camino conectando 
Malkuth a Yesod; este camino conecta el mundo real al submundo de la 
imaginación y el inconsciente, y es comúnmente simbolizado por un 
túnel [en 9]. Sin embargo, usando la simetría del Árbol, este camino 
también corresponde a otro nivel conectando Tiphereth a través del 
Abismo, por Daath, a Kether. El túnel/vórtex a este nivel ya no es 
subjetivo, porque este nivel del Árbol corresponde a la realidad 
nóumenal señalando al mundo fenomenal, y conecta la conciencia 
propia individual hacia algo más grande. Justo como Yesod representa 
al sentido de percepción de la maquinaria, Daath puede voltearse para 
volverse la Yesod de otro nivel de percepción, no percepción de los 
sentidos, sino algo completamente diferente que parece operar fuera de 
la "puerta trasera" de la mente; esto es conocimiento objetivo, que 
suele ser llamado gnosis. 

Para concluir con esta sección sobre Daath y el Abismo, vale la 
pena preguntar cuál es la relación entre las dos ideas. Como 
programador estoy continuamente presente en el golfo entre ideas 
abstractas, como el número dos y su representación física en el mundo: 
2, H, ..., dos, etc. El número dos puede ser representado de infinitas 
maneras, y es sólo cuando compartes alguna comprensión de mi 
lenguaje cuando puedes "comenzar" a adivinar que una marca 
particular en el mundo representa el número dos. La situación es la aún 
peor de lo que puede parecer; un teorema básico de teoría de 
información dice que la manera óptima de expresar cualquier pieza de 
información es una donde los símbolos son completamente azarosos. 
Podría tomar este párrafo, pasarlo por un compresor de texto óptimo y 
la misma pieza de texto sería indistinguible de cualquier basura. Sólo 
yo, conociendo el procedimiento de compresión podría extraer el 
mensaje original del resultado. Sea lo que sea lo que llamamos 
información, parece existir independientemente del mundo físico, y usa 
el mundo de marcas de tiza, marcas de tinta, dominios magnéticos o 
cualquier cosa como un jinete que usa un caballo. Para mí, el golfo es 
irreconciliable; entre el mundo físico y el mundo de la mente hay un 
abismo, y no estoy indagando en "nuevas físicas" o cualquier materia 
vaga (esto es comida y bebida para el programador promedio, quien 
pasa la mayor parte de su tiempo transformando abstracciones de un 
conjunto de símbolos a otro). 

Para tomar una aproximación apenas diferente, hay una prueba 
matemática de que no hay un último número primo. Yo conozco esa 
prueba. Ninguna disección de mi cerebro revelará la prueba a alguien 
que no la conozca. Estoy preparado para apostar una gran cantidad de 
alcohol a que es teóricamente imposible descubrir la prueba de que no 


hay un último número primo nunca aún si asumes a un neurólogo capaz 
de mapear cada átomo de mi cerebro. La evolución tiende hacia lo 
óptimo, y pienso que la prueba será codificada óptimamente para 
parecer cualquier basura. Hay un abismo allí; hay conocimiento que no 
puede ser alcanzado nunca. En la Kabbalah este abismo particular es 
llamado el abismo de Assiah; es el primero de una serie de abismos. El 
próximo es el abismo de Yetzirah, y es este abismo el que estuve 
discutiendo en esta sección. Hay más abismos, y debería estar más 
claro cuando discuta los Cuatro Mundos y el Arbol Extendido. El 
Abismo y Daath van juntos porque el Abismo pone un límite a lo que 
puede ser "conocido"; el Abismo es un abismo de conocimiento, y Daath 
es el hueco en el que caemos cuando tratamos de ir más allá. ¿Puede la 
naturaleza de Dios ser expresada en términos de algo humano? No. 
Dios es tan humano como una cucaracha lo es, como un montón de 
rocas lo es, como una estrella lo es, como el espacio vacío lo es. 
Entonces, ¿cómo se puede "conocer" a Dios? Sólo cuando Daath se 
voltea para convertirse en Yesod de otro mundo, se puede "conocer 
algo", pero desafortunadamente, las palabras llameantes de los ángeles 
son como el oro de los duendes: para cuando lo has llevado a tu casa 
para mostrárselo a tus amigos, no tienes nada más que una bolsa de 
hojas secas. 
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Capítulo 4: Los sephiroth (parte 7 de 7) 


Este capítulo provee una mirada más detallada a cada uno de los 
diez sephiroth y junta además material de capítulos anteriores. 


Binah, Chokhmah, Kether 


"Solo el hombre puede caer de Dios 
Sólo el hombre. 


Ningún animal, ninguna bestia, ni cosa reptante 

ninguna cobra ni hiena ni escorpión ni hormiga blanca 
repugnante 

puede resbalarse enteramente entre los dedos de las manos de 
Dios, 

en el abismo del conocimiento propio, 

conocimiento del propio-ser-apartado-de-Dios. 


Para el conocimiento del propio-ser-apartado de Dios 

es un abismo por debajo que el alma puede resbalar 

el retorcimiento y la contorsión en todas las revoluciones 

de la zambullida no finalizada 

de la conciencia-de-uno-mismo, ahora apartada de Dios, 
cayendo 

insondable, insondable, conciencia-propia del serpenteo 

retorciéndose más profundo y más profundo en todas las 
pequeñeces del propio conocimiento, hacia abajo, exhaustivo 

aún así nunca, nunca llegando al fondo, porque no hay fondo; 

zigzagueando hacia abajo como el fracaso de un cohete 
terminado 

el rizado fuego que Cae que no puede salir, goteando 
cansadamente, 

tampoco puede alcanzar la profundidad 

porque la profundidad es sin fondo, 

entonces se retuerce por su camino aún más abajo, más abajo 

a lo último en horror puro de no poder dejar 

de conocerse a sí mismo, conocerse a sí mismo apartado de 
Dios, cayendo". 


"Sólo el hombre”, D. —H. 
Lawrence. 


El trío de Binah, Chokhmah y Kether es una representación 
kabbalística del Dios manifiesto. Una discusión sobre este trío me 


presenta un problema. El problema es que mientras yo he usado la 
palabra "Dios" en tantos lugares en estas notas, lo he hecho con un 
sentido de intranquilidad, comprendiendo que la palabra significaba 
tantas cosas diferentes para tanta gente que es efectivamente carente 
de significado. Elegí el usar la palabra como un señalador para la 
experiencia personal, con la implícita suposición que el lector 
comprende que "Dios" "es" una experiencia personal, y no una 
abstracción, definida de lo que uno "cree en". Mi vista no es nueva, 
pero todavía hay mucha gente que se siente incómoda con la idea de 
experimentar a (como opuesto de "creer en") Dios. Una segunda 
suposición implícita en el uso de la palabra "Dios", como señalador es 
que significa "sólo" la experiencia; tu experiencia, y de aquí, tu Dios, 
son tan válidas como las mías, y como no hay definiciones formales, no 
hay lugar para un debate o disputa teológica. Esto me deja sin nada 
más que decir. 

Sin embargo... estas notas tienen la intención de proveer una 
mirada a la Kabbalah, y estarían desparejas si habiendo empezado a 
escribirlas, mirara hacia atrás y dijera "lo siento, no diré nada más 
sobre los tres sephiroth celestiales". Creo que tengo que decir algo. 
Balanceando contra esto está mi intención original, en cada etapa de 
estas notas, de relacionar los objetos de discusión a algo real, de hacer 
una contribución personal añadiendo mi propia comprensión de la 
materia antes que simplemente reordenar y reescribir el mismo 
material viejo. No puedo ver como poner carne sobre los huesos 
desnudos de los sephiroth supernales sin discutir mi propia concepción 
de Dios y cualquier experiencia personal que pueda tener. Estoy poco 
dispuesto a hacer esto. Para un comienzo, no es justo para aquellas 
personas que usan la Kabbalah (muchos judíos) que no comparten mis 
puntos de vista y secundariamente, recordando la parábola del hombre 
ciego y el elefante, las impresiones de Dios tienden a ser formadas por 
la parte a la que uno se sujeta, y qué tan cerca del susurro uno está 
parado. Les guste o no, mis explicaciones de los sephiroth supernales 
van a estar carentes de sustancia. Sólo pido a ustedes, los lectores, que 
acepten que el propósito primario de la Kabbalah ha sido siempre la 
experiencia personal y directa del viviente Dios; un estado que los 
kabbalistas han llamado "devekuth" o unirse a Dios, y el camino hacia 
esa experiencia viene, no de una examinación estudiosa del simbolismo 
de los celestiales, sino de las técnicas prácticas de la Kabbalah a ser 
discutidas en un capítulo posterior. 


El título del sephira Binah es traducido como "Comprensión", y a 
veces como "Inteligencia". El título del sephira Chokhmah se traduce 
como "Sabiduría", y el de Kether como "Corona". A estos sephiroth se 
les refiere como los sephiroth supernales o celestiales, o simplemente 
los celestiales/supernales, y representan ese aspecto de Dios que se 
manifiesta en la Creación. Hay otro aspecto de Dios en la Kabbalah, el 


"Dios Real" o En Soph; aunque En Soph sea el responsable de la 
creación del universo, En Soph se nos manifiesta sólo en la forma 
limitada del sephira Kether. Grandes esfuerzos se han ido intentando 
"explicar" este proceso: un libro sobre la Kabbalah [1] en mi posesión 
dedica ocho páginas al En Soph, doce páginas al trío supernal de 
Kether, Chokhmah y Binah, y cinco páginas a los siete sephiroth 
restantes, una proporción que parece ser constante en la literatura 
kabbalística. 

Brevemente, el Dios oculto o En Soph cristalizó un punto que es el 
sephira Kether. En muchas versiones (y esta idea puede ser encontrada 
de hace tiempo como en el "Bahir” [2]), el En Soph se "contrajo" 
(tzimtzum) para "hacer lugar” para la creación, y el punto cristalizado 
de Kether manifestado dentro de este "espacio". Kether es la semilla 
plantada en la nada donde florece la creación (una metáfora interesante 
coloca al Árbol de la Vida "boca abajo" y muestra a Kether al fondo del 
Árbol, arraigado en la tierra del En Soph, con el resto de los sephiroth 
formando el tronco, las ramas y las hojas). Otra metáfora muestra 
Kether conectado al En Soph por un "filamento de luz", una metáfora 
que utilicé caprichosamente en la sección de "Daath y el Abismo", 
donde puse al Árbol de la Vida como un árbol de Navidad encendido 
con un enchufe serpenteando desde la oscuridad del En Soph y por el 
Abismo a Kether. Como la Luna, Kether tiene dos aspectos: manifestado 
y oculto, y por esa razón su imagen es una cara vista de perfil: un lado 
de la cara (el lado derecho, como sucede) nos es visible, pero el otro 
lado está eternamente hacia el En Soph. 

Kether tiene muchos títulos: Existencia de las Existencias, Oculto 
de lo Oculto, Ancestro de los Ancestros, Ancestro de los Días, Punto 
Primordial, el Punto Suave, el Punto en el Círculo, el Más Alto, la Altura 
Inescrutable, el Rostro Vasto (Arik Anpin), la Cabeza Blanca, la Cabeza 
que no lo es, Macroprosopus. Tomados todos juntos, estos títulos 
implican que Kether es el primero, el más viejo, la raíz de la existencia, 
y su símbolo más exacto es ése de un punto. Kether precede a todas las 
formas de existencia, toda diferenciación y distinción, toda polaridad. 
Kether contiene todo en potencial, como una semilla que crece en un 
árbol, no una vez, sino constantemente, Kether es raíz y semilla. Porque 
precede y contiene a todos los opuestos no es "como" cualquier cosa. 
Puedes decir que contiene infinito bien, pero entonces debes decir que 
contiene infinito mal. Envuelto en Kether está todo el amor del mundo, 
y envuelto alrededor del amor está todo el odio. Kether es un derrame 
de la más pura luz radiante, pero igualmente es la oscuridad infernal 
más profunda. Y no es ninguna de estas cosas; precede toda forma de 
polaridad, y su Virtud es la Unidad. Es un punto sin extensión o 
cualidades, pero contiene a toda la Creación dentro suyo como un 
potencial no formado. 


El "Zohar" [3] está cargado con referencias a Kether, y es difícil ser 
selectivo, pero la siguiente cita del "Menor Santo Ensamblaje" es clara, 
simple y sutil: 


“El (Kether) ha sido formado, y aún como si no hubiera sido 
formado. El ha sido conformado para que mantenga todas las 
cosas; aún no está formado, viendo que El no es descubierto. 


Cuando Él es conformado, El produjo las nueve Luces, que 
brillaron desde El desde su conformación. 


Y desde Sí Mismo esas luces brillaron, y emitieron flamas y 
corren y son extendidas hacia todas las dimensiones, como de una 
linterna elevada los rayos de luz fluyen hacia abajo en cada lado. 


Y esos rayos de luz, que son extendidos, cuando alguien se 
acercó a ellos para que puedan ser examinados, no son 
encontrados, y está sólo la linterna". 


La polaridad está contenida en Kether en la forma de Chokhmah y 
Binah, la Sabiduría y la Comprensión de Dios, y los kabbalistas han 
representado esta polaridad usando la más obvia de las metáforas, la 
del hombre y la mujer. Chokhmah es Abba, el Padre, y Binah la Madre, 
y el mundo entero es visto como el hijo del continuo y sin-fin 
copulamiento de este par divino. El siguiente pasaje es tomado otra vez 
del "Menor Santo Ensamblaje": 


"Ven y contempla. Cuando el Más Santo Ancestro, el Oculto de 
los Ocultamientos (Kether) deseó ser formado, El conformó todas 
las cosas bajo la forma de Hombre y Mujer; y en ése lugar son 
comprehendidos el Hombre y la Mujer. 


Ellos no podrían existir permanentemente en otro aspecto que 
el del Hombre y la Mujer (sus rostros siendo unidos). 


Y esta Sabiduría (Chokhmah) abarcado todas las cosas, 
cuando fue y brilló desde el Más Santo Ancestro, brilló bajo la 
forma de Hombre y Mujer. A partir de esto, esta Sabiduría es 
extendida y es encontrada que se convirtió igualmente en Hombre 
y Mujer. 


ChAKMH AB BINH AM: Chokhmah es el Padre y Binah la 
Madre, y en ese respecto están Chokhmah, Sabiduría y Binah, 
Inteligencia, balanceadas entre sí en la igualdad más perfecta de 
Hombre y Mujer. 


Y por esto son todas las cosas establecidas en la igualdad de 
Hombre y Mujer, por que sino, ¡cómo podrían subsistir! 


Este comienzo es el Padre de todas las cosas; el Padre de 
Todos los Padres; y ambos son mutuamente unidos y el único 
cambio brilló en el otro - Chokhmah, Sabiduría como el Padre; 
Binah, Inteligencia, como la Madre. 


Está escrito, Proverbios 2, 3: 'Si llamas Binah la Madre”. 


Cuando Ellos se asocian Ellos generan, y son expandidos en 
verdad". 


Y con respecto al continuo acto de procreación: 


"Juntos, Ellos (Chokhmah y Binah) avanzan, juntos están en 
reposo, el uno no cesó del otro y uno no es alejado del otro nunca. 

Y por esto está escrito, Génesis 2, 10: 'Y un río nace del Edén' 
- es decir, continuamente fluye y nunca se detiene”. 


Un río o florecimiento como metáfora es generalmente usado para 
Chokhmah, para enfatizar la continua naturaleza de creación. La 
metáfora primaria es esa de un pene - Chokhmah es el pene que 
eyacula constantemente en el útero de Binah, y en retorno, Binah le da 
nacimiento a la realidad fenomenal. Símbolos fálicos (una roca parada, 
una manguera de bombero, una fuente, una lanza, etc.) pertenecen a 
Chokhmah, y símbolos uterinos (una caldera, una calabaza, un cáliz, un 
horno, etc.) pertenecen a Binah. En un sentido abstracto, Chokhmah y 
Binah corresponden a la primera, primaria manifestación de la 
polaridad de fuerza y forma. Para repetir una metáfora que usé 
previamente, Binah es un globo de aire caliente, y Chokhmah es la 
llama rugiente que lo mantiene en el aire. Esta metáfora no es 
completamente exacta: Binah no es la forma; pero ella es la Madre de la 
Forma (ella crea las condiciones para que la forma se pueda 
manifestar). 

El color de Binah es negro, y ella es asociada con Shabbathai 
("resto"), el planeta Saturno. El simbolismo de Binah consta de dos 
partes: por un lado ella es Aima, la madre fértil de la creación, y por 
otro lado ella es la madre de la finitud, limitación, restricción, tiempo, 
espacio, ley, destino, y últimamente, muerte; en esta forma ella es 
generalmente retratada como Ama la Bruja fo vieja fea], quien (como 
muchos retratos de la Reina Victoria) en su ventana negra hila sobre el 
trono de la creación (uno de los títulos de Binah es Khorsia, el Trono). 

La maga y kabbalista Dion Fortune tuvo un aferramiento 
fuertemente intuitivo hacia Binah, no sólo como una esfera de un tipo 


particular de emanación, sino como la Gran Madre en sí misma, como la 
siguiente rima de su novela "Moon Magic" “Magia Lunar"] [4] 
muestra: 


"Yo soy ella, antes de que la tierra fuera formada 
Era Rhea, Binah, Ge. 
Yo soy esa carente de sonido, carente de fronteras, mar 


amargo. 


Que de sus profundidades la vida emana eternamente. 
Astarte, Afrodita, Ashtoreth- 

Dadora de vida y portadora de la muerte; 

Hera en el cielo, en al tierra Perséfone; 

Diana en los caminos, y Hécate- 

Todas ellas soy yo, y ellas son vistas en mí. 

La hora de la alta luna llena se dibuja cerca. 

Yo escucho las palabras invocantes, escucho y aparezco- 
Shaddai El Chai y Rhea, Binah, Ge.- 

Yo voy hacia el sacerdote que me llamó-". 


Una de las más antiguas correspondencias de Binah es el elemento 
del agua, y ella es llamada Marah, el mar amargo desde donde viene 
toda la vida y adonde debe regresar. Ella es también la Madre Mayor o 
Superior; la Madre Inferior es el sephira Malkuth, quien es mejor 
simbolizada por las diosas naturales de la tierra en sí misma - por 
ejemplo, la trinidad de Kore, Deméter y Perséfone. El Árbol de la Vida 
tiene muchos símbolos de diosas, y no siempre es fácil ver dónde 
encajan: 


> 


> 


Binah es la Gran Madre de Todo, con símbolos de espacio, 
tiempo, destino, giros, ondulaciones, calderones, etc. 

Malkuth es la Tierra como el suelo desde el cual la vida florece, 
materia como base para la vida, el espíritu oculto en materia, 
mejor simbolizado por diosas de esta tierra, fertilidad, 
vegetación, etc. 

Yesod en su aspecto lunar es la Luna, una realidad oculta con 
los flujos y corrientes de aguas secretas, ilusión, glamour, 
reproducción sexual, etc., y a veces es invocado en la forma de 
diosas lunares - Selena, Artemisa, etc. 

Gevurah está en el Pilar de la Forma; el Pilar completo tiene un 
aspecto femenino, y Gevurah es a veces invocado en forma 
femenina como Kali, Durga, Hécate o el Morrigan, a pesar de 
que se puede decir que las cuatro diosas también comparten 
correspondencias definidas tipo Binah. 

Netzach tiene el planeta Venus como una correspondencia, y su 
aspecto de placer sensual, lujo, amor sexual y deseo es a veces 
invocado a través de diosas como Venus o Afrodita. 


La Experiencia Espiritual de Binah es la Visión de la Pena: como la 
Madre de la Forma, Binah es también la Madre de la finitud y 
limitación, del determinismo, de la causa y la consecuencia. Cada 
cualidad avanza enfrentada a su opuesta: vida y muerte, alegría y 
tristeza, amor y odio, orden y caos, para que no sea posible encontrar 
una fuente de esperanza en la vida. Por cada razón puedo encontrar, 
enterrada como un gusano en una manzana una razón para no vivir; la 
Visión de la Pena es la Visión de una Vida condenada a poner trampas 
sobre la circunferencia de un círculo mientras que siempre negó la una 
vista de unidad del centro. A su gran extremo, la creación es vista como 
un truco maligno jugado por un demonio maligno, una broma vacía y 
enferma, o una prisión sin alegría con la muerte como única salida. La 
clásica visión de la pena es esa de Siddharta Gautama, pero Tolstoy 
graba [5] una terrible y constante experiencia psíquica que contiene 
muchos de los elementos asociados con lo pero que Binah puede 
ofrecer (lo llevó al mismísimo borde del suicidio). La Ilusión de Binah es 
la muerte; esto es, la visión de Binah puede ser apremiante, pero es de 
una Cara, una media-verdad, y la finitud que revela es una ilusión. 
Nuestra propia finitud personal es una ilusión. 

El Qlippoth de Binah es fatalismo, la creencia de que estamos 
aprisionados en la causalidad mecánica de la forma, y no sólo de que 
somos incapaces de cambiar o lograr nada, sino de que aún si 
pudiéramos, no serviría de nada. ¿Por qué tratamos de ser felices? (La 
felicidad lleva inexorablemente a la tristeza). ¿Por qué tratar de 
construir y crear? (Todo termina en decaimiento y ruina 
suficientemente rápido). Como el autor de "Eclesiastés" dice, todo es 
vanidad. 

El Vicio de Binah es la avaricia. La forma es sólo una mitad de la 
ecuación de la vida (el cambio es la otra mitad) y el tratar de 
mantenerse y preservar la forma a expensas del cambio sería la muerte 
de toda la vida. La Virtud de Binah es silencio. Más allá de la forma no 
hay más conceptos, ideas, abstracciones o palabras. 


La Experiencia Espiritual de Chokhmah es la Visión de Dios Cara-a- 
Cara. La tradición que yo recibí dice que uno no puede tener esta visión 
mientras esté encarnado, es decir, uno muere en el proceso. A un 
rabino hasidista le gustaba despedirse de su familia cada mañana como 
si fuera su última (sentía que podía morir de éxtasis durante el día). En 
el "Mayor Santo Ensamblaje" [3], tres rabinos murieron en éxtasis, y en 
el "Menor Santo Ensamblaje" [3], el famoso rabino Simeon ben Yohai 
murió a la conclusión. Hay una creencia muy esparcida de que mirar en 
la cara desnuda de Dios, o a Dios, significa muerte, pero 
afortunadamente no hay evidencia histórica para sugerir que la mayoría 
de los kabbalistas murieron de cualquier otra cosa que no sean causas 
naturales. Habiendo dicho esto, no me gustaría despreciar la crudeza 


desnuda de Chokhmah, ilimitada, sin obstáculos, libre de forma, es el 
poder creativo que sostiene al universo, y hablar de la muerte no es 
melodramático. 

La Ilusión de Chokhmah es Independencia; al nivel de Binah nos 
vemos encerrados en la forma, separados y finitos, pero justo como la 
muerte es vista como una ilusión tan últimamente es nuestra 
independencia y libre voluntad. Nosotros "parecemos" ser 
independientes, y nosotros "parecemos" tener una libre voluntad, pero 
al nivel de Chokhmah todos sacamos nuestro agua del mismo pozo. 

La Virtud de Chokhmah es el bien, y el Vicio es el mal. Sin importar 
cuál sea tu definición de bien o mal, Chokhmah circunda toda 
posibilidad de acción, circunstancia y creación, y los kabbalistas 
modernos ya no tratan de creer que Dios es el bien, y el mal debe 
residir en otro lugar. A los kabbalistas medievales les gustaba 
compensar sus apuestas, pero uno sólo tiene que sondear las 
profundidades sin fondo del bien y el mal personal para encontrar que 
salen del mismo lugar. 

El Qlippoth de Chokhmah es la arbitrariedad, la cruda, creativa, 
ilimitada energía de Dios en su más principal y dinámica expresión 
puede parecer completamente arbitraria y caótica, y algunos autores 
(por ejemplo, [61), lo han visto de esta manera. Esto remueve la 
"voluntad divina” de la energía y deja una fuerza ciega, sin dirección y 
escencialmente mecánica que es neutral (creación y destrucción, orden 
y caos, ¿a quién le importa?). La vista kabbalística es que esto es así: 
Chokhmah contiene forma (como Binah) "en potencial", y no es correcto 
ver a Chokhmah como pura energía caótica. Es una energía neutral 
hacia un fin ("la voluntad de Dios", por falta de una mejor descripción). 


La Experiencia Espiritual de Kether es la Unión con Dios. Mis 
comentarios sobre la Experiencia Espiritual de Chokhmah también se 
aplican a Kether. La Ilusión de Kether es el logro. Podemos vivir, 
podemos cambiar, pero no hay nada que lograr. Aún la Unión con Dios 
no es un logro; siempre somos Uno con Dios, y el "saber" eso no cambia 
ninguna consecuencia. (Mientras vivamos, no hay otra meta en la vida 
más que vivir en sí mismo). Como el kabbalista Rebbe Nachman de 
Breslov dijo: [7] 


"No importa qué tan alto uno llegue, siempre hay otro paso. 
Por esto, nunca sabemos nada, y aún no alcanzamos la verdadera 
meta. Este es un concepto muy profundo y misterioso”. 


El QOlippoth de Kether es la Inutilidad. Quizás la creación fue una 
mala idea. Tal vez el En Soph no debería haber emanado el punto- 
corona de Kether. Quizás la totalidad de la creación, vida, el espantoso 
circo de tres pistas que estamos forzados a sufrir no es nada más que 
"una completa basura". El En Soph debería chuparse a Malkuth de 


vuelta hacia Kether, colapsar completamente la loca casa de las cartas 
y admitir el error. 


El Nombre de Dios de Binah es Elohim, un sustantivo femenino con 
una terminación plural masculina. Cuando en la Biblia leemos "En el 
comienzo, creó Dios...", éste Dios es Elohim ¿Gén 1,1]. El nombre 
Elohim es asociado con todos los sephiroth en el Pilar de la Forma, y es 
tomado para representar el aspecto femenino de Dios. El Nombre de 
Dios de Chokhmah es Yah (YH), una forma corta de YHVH. El Nombre 
de Dios de Kether es Eheieh, un nombre a veces traducido como "Yo 
soy", y más generalmente como "Yo seré". 

El Arcángel de Binah es Tzaphqiel; me han dicho que esto significa 
"Sudario de Dios", pero no pude verificarlo. Si no significa eso, 
ciertamente debería. El Arcángel de Chokhmah es Ratziel, el Heraldo 
de la Deidad. De acuerdo a la tradición, la sabiduría de Dios y los más 
profundos secretos de la creación fueron inscriptos en un zafiro que el 
arcángel Ratziel guarda, y éste "Libro de Ratziel" fSepher Ratziel - 
Sepher = Libro - SphIR = zafiro] se le dio a Adán y fue pasado por las 
generaciones [8]. El Arcángel de Kether es Metatrón, el Arcángel de la 
Presencia. De acuerdo a la tradición, Metatron fue una vez el hombre 
Enoc, quien era tan sabio que fue tomado por Dios y lo hizo un príncipe 
entre los ángeles. 

Las órdenes de los ángeles de Binah, Chokhmah y Kether pueden 
ser derivados directamente de la visión de Ezequiel. En el texto bíblico, 
Ezequiel describe exitosamente las Santas Criaturas Vivientes, las 
Grandes Ruedas en las Ruedas, y el Trono-Carro (Merkabah) de Dios. 
La visión de Ezequiel tiene una gran influencia en la Kabbalah antigua, 
y no es coincidencia que los tipos de ángeles de Binah sean los Aralim, 
o Tronos, el tipo de ángel de Chokhmah sea el Auphamin o Ruedas, y el 
tipo de ángel de Kether sean los Chaioth ha Qadesh, o Santas Criaturas 
Vivientes. Las formas de los Chaioth ha Qadesh (león, águila, hombre y 
buey) han sobrevivido hasta el día de hoy en muchas iglesias cristianas, 
y pueden ser encontrados en la carta "mundo" de muchos packs de 
Tarot. 


Es difícil comprender las naturalezas de Chokhmah y Binah sólo 
por símbolos, justo como difícil es comprender distancias interestelares, 
la cantidad de energía que libera una estrella, el número de estrellas en 
una galaxia, y el número de galaxias que nos son visibles. La escala del 
universo físico relativo a nuestro planeta (y el planeta es un lugar muy 
grande para muchos de nosotros) es tambaleante; hay algo como cien 
estrellas por cada persona en éste planeta "sólo en nuestra galaxia”. 
Cuando pienso en Chokhmah y Binah, intento pensar en ellos en esta 
escala; el universo físico donde tenemos nuestro hogar, considerado 
como Malkuth, es vasto, misterioso y contiene energías inconcebibles 
(considerar al Padre y a la Madre de la Creación en una menor escala 


me parece algo arrogante). Lo que me lleva a la pregunta: "¿Puede uno 
experimentar o ser iniciado en los sephiroth supernales?". 

Si la Kabbalah va a ser considerada como basada en la experiencia, 
y no una construcción intelectual, entonces la respuesta debe ser "sí". 
Los supernales representan algo real. ¿Qué representan? ¿Es posible 
"cruzar el Abismo?" Las respuestas a estas preguntas dependen de qué 
modelo kabbalístico uno escoja usar, y precisamente cómo uno 
interpreta el Árbol de la Vida. Por el bien de argumentos, yo escogí tres 
modelos alternativos: 


Modelo A: El sephira Malkuth representa el universo físico 
completo; los sephiroth desde Yesod hacia Chesed 
(Microprosopus) representar un ser sensitivo, consciente 
de sí mismo; los supernales representan al Dios del 
Universo completo, Dios-en-lo-Grande. 


Modelo B: el Árbol de la Vida es un modelo de la conciencia 
humana; los supernales representan el Dios interior, Dios- 
en-lo-Pequeño. 


Modelo C: el Árbol de la Vida existe en los cuatro mundos de la 
Creación, es decir, Atziluth, Briah, Yetzirah y Assiah (Ver 
Capítulo Aclaratorio?. Cuando hablamos del "Árbol", 
estamos hablando del "Arbol de Yetzirah"; "El Abismo" es, 
de hecho, únicamente el "Abismo de Yetzirah". 


Los tres modelos pueden ser encontrados en la escritura 
Kabbalística, y es raramente claro qué versión está usando un autor a 
un determinado momento. Yo también tengo la culpa. El Modelo A 
difiere radicalmente del B y del C: el Modelo A es un aparente modelo 
de todo, mientras que en los Modelos B y C el Arbol ha sido aplicado 
recurrentemente a un componente del pleno, es decir, un ser humano 
siendo considerado una chispa divina. Esto es una válida (si confunde) 
técnica kabbalística: tomen un completo, encuentren un nuevo Arbol en 
cada uno de sus componentes; apliquen el método recurrentemente 
hasta que generan suficiente detalle como para explicar cualquier cosa. 
Esta idea es sumarizada en el aforismo: "hay un Arbol en cada sephira". 

¿Es posible experimentar los supernales en el Modelo A? Yo diría 
que esto es sólo posible experimentarlos a una vía removida cruzando 
el Abismo desde Tiphereth; esto es, como un viviente y encarnado ser, 
mi consciencia no se levanta más allá en el Pilar de la Conciencia que 
Tiphereth (o Daath), pero es posible aprehender los supernales vía los 
caminos vinculantes. Experimentar la conciencia de Binah en este 
modelo sería equivalente a poder modificar las constantes físicas de la 
naturaleza (la constante de Plank, la velocidad de la luz, la constante 
gravitacional, el radio de las partículas, etc.) ¡y ni quiero pensar en las 


consecuencias! Experimentar Chokhmah sería experimentar la fuerza 
que sostiene un billón de galaxias. No le creo ni aún al mago del siglo 
XX más arrogante que clama haber logrado alguna de estas iniciaciones 
(la continua existencia del planeta es probablemente la mejor evidencia 
de eso). 

El Modelo B es un modelo del Microprosopus "como un Árbol 
completo". Hay algo de evidencia en el "Zohar" que el autor pensó 
sobre el Macroprosopus y Microprosopus de esta manera precisamente 
con referencias al "Gran Chokhmah" y al "Pequeño Chokhmah". El 
Modelo C es sustancialmente similar al Modelo B, pero apenas distinto. 
Con esta interpretación es ciertamente posible considerar al "Pequeño 
Chokhmah" como un estado de conciencia accesible, pero el "Gran 
Chokhmah" se queda en el Modelo A; esto es, podemos experimentar al 
Dios Interior, "Dios-en-lo-pequeño", pero más allá de eso yace un 
misterio mayor, ése de "Dios-en-lo-Grande". Cada uno de nosotros 
puede ser tal astilla de tal palo, pero no somos "idénticos" al palo. 

Esta discusión puede parecer arcana, pero hay una tendencia 
natural en la gente de exaltar la experiencia espiritual a su nivel más 
alto, que no hace más que inflar y devaluar el valor del lenguaje que 
usamos para describir estas experiencias. El universo es demasiado 
grande, demasiado misterioso, y demasiado lleno de infinitas 
posibilidades para maravillarse de alguien que clama su iniciación en 
Malkuth, muchísimo menos Kether. 

Ultimamente, vale la pena preguntar "¿qué «es» Dios?" ¿Qué es lo 
que representa la trinidad kabbalística de Kether, Chokhmah y Binah 
"en la realidad"? Yo he esquivado deliberadamente el mencionar una 
enorme cantidad de material kabbalístico sobre estos tres sephiroth 
porque no está claro el si contribuye o no a una comprensión genuina. 
¿Qué tan útil es, por ejemplo, saber que el nombre Binah (BINH) 
contiene no sólo 1H (Yod, He), las letras representando a Chokhmah y a 
Binah, sino también BN, Ben, el hijo? Hay un nivel de comprensión de 
la Kabbalah que es intelectual, y capaz de casi infinita elaboración, pero 
que no lleva a ningún lugar. ¿Qué experiencia o percepción denota la 
palabra "Dios"? Si no hay nada que no es Dios, ¿por qué hay tanta gente 
buscando a Dios? ¿Por qué tanta gente se siente apartada de Dios? Yo 
cité el poema de D. H. Lawrence "Sólo el hombre" porque su vista 
profundamente intuitiva de la Caída de Dios y el abismo de la 
separación. Estaba explorando mi librería ocultista recientemente, una 
tienda que contiene una selección católica de libros cubriendo 
religiones Orientales, astrología, Tarot, shamanismo, cristales, teosofía, 
magia, tradiciones Célticas y Griales, mitología, Kabbalah, brujería, y 
así. No estoy seguro de lo que estaba buscando, pero a pesar de un par 
de horas de explorar ciertamente no lo encontré. Lo que me golpeó fue 
hasta que punto cantidades de libros estaban escritos para hacer que 
los seres humanos "se sintieran bien" sobre ellos mismos. Hay una vista 
presumida penetrando tanta literatura oculta que lo seres humanos 


"espirituales" son un poco más "avanzados" o "desarrollados" que el 
resto de la gente, que "se están moviendo por el Camino" hacia algún 
tipo de "iluminación", "conciencia cósmica", "unión con Dios", "amor 
divino", o una de muchas más fantasías y metas totalmente elevadas. Es 
también tan apoderante y afirmante y agradable. Aún en los trabajos 
donde hay menos ojos-estrellados y menos efusivos la vista es 
predominantemente centrada en el humano, y encuentro difícil eludir la 
impresión de que el universo fue diseñado como un área de juegos 
acolchonado de goma-espuma para que las almas humanas jugueteen 
dentro. Hay más de una pequeña verdad en la afirmación de Marx que 
dice que la religión es el opio de la gente, y un cínico podría justificar 
una aclamación de que el ocultismo y las religiones esotéricas son un 
poco más que una manta de seguridad para gente infortunada que no 
puede mirar a la realidad a la cara. ¿Dónde están los libros que dicen 
"eres una mancha de excremento de mosca en un universo tan vasto 
que no puedes ni comenzar a comprender su escala; tus pretensiones 
ocultas no son nada y están cuidadosamente diseñadas para protegerte 
de cualquier experiencia de la realidad; toda la experiencia y el 
conocimiento humano son parroquiales, insignificantes, y enormemente 
irrelevantes a una escala universal, y tu contribución personal aún más; 
no hay Líderes o Poderes, no hay Jefes Secretos, no hay "Adeptos de los 
Planos Interiores", no hay Mesías, y Dios no te ama; la única cosa que 
posees es tu vida y la alegría y misterio de vivir en un universo lleno 
hasta el tope de vida, donde poca es conocida y mucha permanece para 
ser descubierta; cuando mueres estás muerto se acabó?"? Yo no 
concuerdo con en su totalidad, pero es una posición válida para 
adoptar, y una que no está fuertemente representada en literatura 
esotérica y oculta. ¿Por qué no? Probablemente la gente no quiere 
comprar libros que digan esto. Voy a arriesgar una opinión que refleja 
mi propia experiencia; como ella misma no tiene validez general, pero 
vale la pena tener en cuenta. 

Yo creo que muchas tradiciones ocultas, esotéricas y religiosas 
actualmente extintas están inconscientemente diseñadas para proteger 
a los seres humanos de experimentar a Dios y llevan a experiencias que 
son válidas en sí misma pero que están basadas en sentimientos de 
amor, protección, paz, seguridad, crecimiento personal, comunidad y 
ganancia de poder, todo empacado en un fuertemente humano- 
centrado sistema de valores donde los sentimientos positivos 
"humanos" y sus experiencias son enfatizadas. Creo que la gente se 
aparte de Dios por opción, que no pueden encontrar a Dios porque "no 
quieren hacerlo". 

Es difícil justificar esta afirmación sin irse al modelo de la psique 
de la piel de cebolla: bajo la superficie, insospechada y virtualmente 
inaccesible, hay una capa que hace lo mejor que puede para 
protegernos del terror existencia de confrontar las cosas como 
realmente lo son. Cuando era chico me daba terror la oscuridad; la 


oscuridad en sí misma no era maligna, pero sentía profundamente el 
miedo, y en este caso era el miedo lo que determinaba mi relación con 
la oscuridad, no una cualidad de la oscuridad en sí misma. Así es con 
Dios (es nuestro profundamente enterrado e irreconciliable miedo el 
que determina nuestra relación con Dios). Leemos libros, vamos al cine 
y al teatro, discutimos, inventamos, hacemos fiestas, jugamos, 
buscamos a Dios, vivimos y amamos juntos, y nos enterramos a nosotros 
mismos en todas las distracciones de la sociedad humana en un 
esfuerzo frenético e incesante de aludir las capas del miedo (miedo de 
soledad, miedo de rechazo, miedo de enfermedad y decaimiento, y 
desintegración, miedo de la locura, miedo de no tener significado, de 
arbitrariedad e inutilidad, miedo de la muerte y aniquilación personal). 
Como la audiencia en un cine, podemos vivir en una fantasía por un 
tiempo y olvidar que está oscuro y lloviendo y frío afuera, pero tarde o 
temprano deberemos dejar nuestros asientos. Y bajo todos los miedos 
está el miedo de abrir la puerta que esconde la verdad atroz: que 
intencionalmente, y con gran energía y persistencia hemos escogido "no 
saber". 
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Capítulo Aclaratorio: (parte 1 de 3) 


[Este Capítulo es dado junto con los demás capítulos por el autor 
para aclarar conceptos a los que no valió la pena dedicar capítulos 
completos. Estos conceptos deben ser bien conocidos y comprendidos. ] 


Los Cuatro Mundos y las Almas: 


El Árbol de la Vida sephiróthico presenta una metáfora donde la 
creación toa lugar en diez pasos y está la sugerencia de que diez 
potencias (o emanaciones, o recipientes de virtudes, o vestiduras, oO 
coronas) están involucradas. Hay un retrato alternativo donde la 
creación toma lugar en cuatro pasos; éste modelo es llamado "los 
Cuatro Mundos". Los Cuatro Mundos pueden ser localizados en el Arbol 
Kabbalístico, y los dos modelos se han vuelto complementarios. 


Los Cuatro Mundos son: 


Atziluth - el mundo de la emanación o de la cercanía 

Briah  -el mundo de la creación 

Yetzirah - el mundo de la formación 

Assiah - el mundo de la elaboración también traducido como 
de la "acción"] 


Los nombres de tres de los cuatro mundos pueden ser encontrados 
en Isaías 43, 7 donde el Señor (hablando por la boca del profeta) dice: 


“¡... a los que he creado a para mi gloria, a los que yo mismo 
hice y formé!" 


Es interesante comparar los cuatro mundos kabbalísticos con el 
esquema neoplatónico de Plotinus [1], donde encontramos una división 
similar de cuatro partes en El, la Mente Divina, el Todo-Alma, y el 
Mundo Sensible. Una comparación puede ser también hecha con las 
"jerarquías celestiales” del  gnóstico  pseudo-Dionisio, donde 
encontramos un mundo super-celestial del Nous, el Real; un mundo 
celestial (y potencialmente débil) del demiurgo, guardianes y arcontes; 
y el mundo sub-lunar de los elementos. El modelo kabbalístico de los 
cuatro mundos comparte con estas dos vistas alternativos y otras más 
antiguas el intento de poner un puente a la brecha entre la perfección 
de un Dios trascendental y la finitud e imperfección del mundo material 
(parecería inevitable para la especulación metafísica el intentar poner 
un puente a la brecha entre los dos extremos). 


Atziluth es el mundo de pura emanación, la deslumbrante luz de 
Dios que nosotros vemos refractada por el vidrio de la conciencia como 
las diez luces de los sephiroth. "Emanar" es "fluir fuera de algo", y 
Atziluth es el mundo que fluye directamente fuera del infinito y 
desconocible En Soph. La palabra "Atziluth" puede ser derivada de la 
raíz "ezel", significando "cerca de", enfatizando la cercanía de este 
mundo al oculto, inmanifiesto En Soph. Otro término usado para 
describir la naturaleza de la emanación es "hamshakah", "sacar", con la 
sugerencia de que la emanación es sólo una parte de algo más grande, 
igual que sacamos agua de una fuente. 


Los sephiroth como una expresión de los Santos Nombres de Dios 
son normalmente atribuidos a Atziluth y esto es una indicación de que 
los antiguos kabbalistas vieron las puras energías de los sephiroth 
siendo excedentemente remotas, e inaccesibles a la conciencia normal. 
El mundo de Atziluth es remoto del mundo donde es posible formar 
representaciones de los sephiroth (Yetzirah), y esto nos dice que las 
imágenes del Árbol sephiróthico normalmente empleado para la 
comunicación e instrucción son representaciones de algo inimaginable 
e incomunicable: debemos recordar constantemente que el mapa no es 
el territorio. Intelectualmente sabemos que la luz del sol está 
compuesta por un espectro de colores, y hasta los niños pequeños 
pueden dibujar un arco iris, pero no vemos los colores directamente en 
la luz solar. No vemos los colores hasta que son refractados en las gotas 
de lluvia y vale la pena meterse esto en la cabeza cuando se considera 
la importancia (u otra cosa) de las correspondencia sephiróthica. 


Atziluth es el mundo de la cercanía o proximidad a Dios, el mundo 
donde uno es bañado en la luz indiferenciada. En la terminología de los 
místicos del Merkabah, es el mundo del Trono. Hay muy poco que uno 
puede decir útilmente sobre eso. 


Briah es el mundo de la creación, creación en el sentido de "algo a 
partir de la nada". El autor del Bahir hace la sorprendente observación 
de que como la luz es una atribución de Dios, la luz no tuvo que ser 
creada, por fue formada, "algo a partir de algo"; las tinieblas, por otro 
lado, no eran una parte de Dios y tuvieron que ser creadas. Esto se ata 
a la noción kabbalística de la contracción o tzimtzum, la idea de que 
para la creación pueda proceder tenía que haber un espacio donde Dios 
no estaba. Si uno supone también que la naturaleza última de Dios es el 
bien, entonces uno debe también concluir que el mal fue creado, que el 
bien, la luz y la paz de Dios fueron deliberadamente retenidas en 
alguna medida para crear al universo, y esto refleja la separación de 
Kether en Chokhmah y Binah, los lados izquierdo y derecho del Dios 
manifestado. Esta es una idea kabbalística clave: las cualidades 
negativas de la existencia, el rigor y la severidad de Dios como 


representados por el Pilar izquierdo del Árbol de la Vida, no son el 
resultado de un malevolente tercer sujeto desconocido (un diabólico 
anti-Dios arruinando las creaciones). Son la mismísima escencia del 
acto creativo. 

[Sin embargo, esta idea se basa en que Dios es el bien, y para 
crear el mal que hiciera el equilibrio cósmico, se contrajo a sí mismo. 
Pero la idea de que Dios es absolutamente todo late en la cabeza de 
mucha gente. Mi propia opinión es que Dios es absolutamente todo, y 
que la contracción de la que hablaba Luria fue en realidad una 
separación. El primer capítulo del libro del Génesis cuenta el acto 
creativo como puras separaciones. Así Dios no se ve separado en dos 
“dioses distintos”, sino en potencias de bien y mal, potenciales positivos 
y negativos.) 


La sugerencia de que el acto creativo fundamental no ha sido muy 
pronunciada (por razones obvias) en la literatura kabbalística, pero 
atajos a estos efectos pueden ser encontrados en todos lados. El Bahir 
usa la metáfora del oro y la plata para llegar a la conclusión de que la 
escencia del acto creativo fue "retenerse". Eso que fue retenido era 
mucho mayor que ése que fue dado, y así ése que fue dado, la 
misericordia de Dios, está asociado con la plata, mientras que ése que 
fue retenido, la severidad de Dios, está asociado con el oro. La escencia 
del acto creativo era la retracción de Dios, y en ningún lugar he 
encontrado una sugerencia de que otra entidad además de Dios 
estuviera involucrada (no hay demiurgo en la Kabbalah). La escencia 
del acto creativo fue la separación. /SÍ]. Uno se vuelve dos; Kether se 
vuelve Chokhmah y Binah y en esta dualidad primaria pueden ser 
encontrada las raíces de todas las dualidades. 


Cuando comencé a pensar en Briah, y traté de hacer tener sentido 
a la palabra "creación", asumí que algo tangible era creado, y encontré 
que no podía diferenciar el resultado de formación (una cosa es una 
cosa, aún si es creado de la nada o si crece en un jardín). ¿Importa si 
hago una torta milagrosamente desde la nada, o si la hice 
sintéticamente mezclando ingredientes y horneándola? Yo asumo que 
ambas sabrán de la misma manera. Creación sintética, la creación de 
"algo desde algo" es común, pero la creación milagrosa no, y si Briah no 
es el mundo de la creación sintética (que corresponde a Yetzirah), 
entonces, ¿qué representa? 

La creación que tiene lugar en Briah es diferenciación; es decir, 
Briah predice la "posibilidad" de creación. La creación que tiene lugar 
en Briah "no" es la creación de algo tangible, sino de esas necesarias 
(pero abstractas y definitivamente intangibles) condiciones que hacen 
la creación posible fes decir, el paso previo a la formación]?. Es difícil 
encontrar un buen ejemplo sin saltar a formas abstractas de física 
teórica que intentan contestar preguntas como "¿por qué el universo es 


de la manera que lo es?", pero la naturaleza de Briah es elusiva a 
menos que el intento esté hecho, y entonces yo voy a hacer el intento. 


La alfarería es una actividad creadora, la creación de nuevas y 
completamente originales formas desde la arcilla, y esto es claramente 
creación sintética. Un alfarero puede hacer un cántaro para llevar 
agua. Noten el uso de la palabra "hacer"; el hacer cántaros es una 
actividad que toma lugar en Assiah, el mundo de la acción. El alfarero 
puede incorporar algo de originalidad en el diseño del cántaro que está 
a punto de hacer, y si esta originalidad es suficientemente inusual 
podemos considerar el diseño en sí mismo de ser creativo (éste es un 
ejemplo de actividad Yetzirázica). 


Ahora volvemos por la historia a un tiempo remoto en el pasado 
donde no había cántaros. ¿Debería la creación del primer cántaro ser 
considerada como verdaderamente creativo en el sentido Briático, más 
que sintéticamente creativo en el sentido Yetzirázico? Yo diría que la 
creación del primer cántaro sería una evolución de experiencias 
pasadas; antes debió haber una experiencia de "contención" que fue 
casi ciertamente derivada del tener las manos juntas para beber agua, o 
beber agua de pequeñas piscinas que formaban las rocas. La idea para 
el primer cántaro de arcilla fue seguramente derivado de una 
experiencia previa de usar una variedad de artefactos para contener 
agua, y todos estos artefactos tendrían en común la cualidad de 
"contención". La contención no sería posible sin las propiedades físicas 
básicas del mundo en el que vivimos, como la existencia de objetos 
individualmente identificables extendidos en un espacio con una forma 
especifica. Las propiedades físicas abstractas en sí mismas no serían 
posibles sin... ¿qué? ¿Qué fue lo que determinó la mayoría de las 
propiedades abstractas del mundo y nos hizo posible concebir la 
contención como una propiedad abstracta? En la terminología de la 
Kabbalah, esto toma lugar en Briah; el mundo de la creación crea las 
condiciones para formar dando diferenciación e identidad. Este es un 
concepto abstracto, y difícil de comprender; Wittgenstein pone su dedo 
en el problema cuando observó que la solución al acertijo de la vida en 
el tiempo y el espacio yace fuera del tiempo y del espacio. 


Tradicionalmente, Briah es el mundo de los arcángeles; estas 
atribuciones varían enormemente de periodo a periodo y de escritor a 
escritor. (El autor usa las atribuciones dadas en el Capítulo 2: 
Correspondencias sephiróthicas. ] 


Yetzirah es el mundo de la formación, donde formas complejas son 
construidas sintéticamente, "algo desde algo", lo que anteriormente he 
llamado creación sintética. Todavía no estamos en el mundo de las 
cosas tangibles; para usar una analogía que día cuando estaba 


describiendo el sephira Yesod, estamos más en un mundo de moldes de 
botellas que en uno de botellas, y aún más exactamente, en el mundo 
donde uno diseña moldes de botellas. 


Yetzirah es un mundo curioso, porque sus contenidos son al mismo 
tiempo intangibles y reales. El dinero es un ejemplo de abstracción por 
el que la gente mata. Ley criminal es algo claramente abstracto y 
sintético en su naturaleza, pero no algo con que uno se mete muy 
seguido. Varias veces en estas notas he intentado señalar la naturaleza 
"real pero intangible" de los objetos matemáticos, con los programas de 
computadora siendo los ejemplos más importantes; el desarrollo de la 
realidad virtual lleva a casa el punto de que hay un mundo de objetos 
que no son reales en el sentido de ser físicos, pero son reales en otro 
sentido: son reales en el sentido de que pueden ser diferenciados de 
alguna manera, reales en el sentido de tener propiedades y 
comportamientos específicos. El mundo de objetos diferenciables pero 
intangibles es el mundo que los kabbalistas llaman Yetzirah, y es un 
mundo que abarca desde abstracciones resbalosas como la belleza y la 
verdad hasta cosas tan específicas y detalladas como unos planos de 
ingeniero. 


Es difícil escribir sobre Yetzirah porque contiene la totalidad de la 
cultura humana; nuestros mitos, leyendas, música, poesía, ley, 
comportamiento cultural, literatura, ciencias, juegos y así; éstos caen 
en la categoría "intangible pero real" (cosas que no tienen sustancia por 
que constituyen nuestro patrimonio y definen nuestra experiencia de 
ser humano). Es una especie de "mente-espacio" donde todas las 
formas alguna vez concebidas pueden ser encontradas, un espacio 
donde es posible interactuar con la forma. Uno de los más interesantes 
desarrollos en la actualidad es el darse cuenta de que se está haciendo 
posible unir la brecha entre Yetzirah y Assiah usando las computadoras, 
y el término "ciberespacio" es usado ampliamente para describir esta 
idea. Los programas de computadora se han convertido en el medio 
para convertir la forma en algo que puede ser compartido; un programa 
que define un cántaro en todos sus aspectos nos permite compartir la 
forma del cántaro sin que ningún alfarero se tenga que ensuciar las 
manos. No es un cántaro real, y no contendrá agua real, pero puede 
contener la forma del agua, la representación Yetzirázica de la liquidez, 
y yo podría verter "agua" Yetzirázica de mi "cántaro" Yetzirázico. El 
hecho es que podemos compartir la forma de un objeto sin haber tenido 
que "hacerla" (y así es como cada vez más diseñadores industriales 
trabajan hoy) significa que los humanos tendrán la habilidad de 
interactuar en Yetzirah (como ya han hecho los magos) sin ningún tipo 
de entrenamiento mágico. La escritura fue la primera ruptura a grabar 
en los contenidos de Yetzirah y darle a esos contenidos (si estáticos) 
una existencia independiente. El ciberespacio será una ruptura aún 


mayor en que no sólo grabará los contenidos, sino que nos permitirá 
llevarlos a la vida de una manera limitada. Yetzirah está en el proceso 
de "volverse real". 


] El mundo de Yetzirah es tradicionalmente el reino de los Tipos de 
Angeles, pero cómo los Arcángeles, la atribución a los sephiroth 
específicos varía de escritor a escritor. 


Assiah es el mundo de la elaboración, el mundo donde las formas 
"se vuelven reales". La cualidad escencial del "mundo de la 
elaboración” que nos permite hacer cosas es la estabilidad, el hecho de 
que el mundo material tiene propiedades estables y se comporta de una 
manera predecible. Nuestras ciencias son una consecuencia de esta 
estabilidad (no habría ciencias si no hubiera propiedades estables). 
Nuestra tecnología es un producto de nuestro conocimiento científico, y 
nuestra habilidad de hacer artefactos progresivamente complejos es un 
producto de nuestra tecnología. Si hago una silla a la hora del 
almuerzo, entonces (por ella misma) seguirá siendo una silla a la hora 
de la cena, y no será una toalla, una jirafa, o un iglú. Una onza de oro 
permanece siendo una onza de oro. Una libra de plomo pesa lo mismo 
en cada día sucesivo de la semana. Es su estabilidad y pronosticabilidad 
lo que nos permite tener una vida compartida del mundo. Si se coloca la 
libra de plomo sobre la silla que hice a la hora del almuerzo, entonces 
encontraré la misma libra de plomo en la misma silla a la hora de cenar, 
y ambos de nosotros puede comportarse con seguridad de que este será 
el caso. Un mundo inestable donde dejas una libra de plomo, y yo 
encuentro un puercoespín en una pecera, y esto sucede en una manera 
completamente impredecible, esto no sería, en mi opinión, una visión 
compartida del mundo (cada persona tendría su propia experiencia 
personal, individual y privada del mundo, y tendríamos un mundo más 
semejante a Yetzirah que a Assiah). 


La estabilidad y predictibilidad de Assiah forma la roca sobre la 
que hemos construido nuestra cultura material de las "cosas" (millones 
de tipos distintos de cosas [tornillos, herramientas, clavos, libros, 
cepillos, costura de pantalones, zapatos, lapiceras, papel... la lista sigue 
casi indefinidamente]). Es interesante preguntarse si la vida podría 
existir en un mundo con menos estabilidad; sabemos que los 
organismos tienen una tendencia angustiante a morir cuando sus 
medios cambian. También es interesante especular si la vida podría 
sustentarse en un mundo más predecible, y debemos considerar la 
posibilidad de que nuestro mundo sea impredecible en aspectos que no 
apreciamos porque no tenemos ninguna experiencia para comparar. 
Quizás haya más mundos que sean demasiado predecibles y mecánicos 
para la vida (estoy recordando el mito Zohárico de los reyes de Edom, 
los reinos de las "fuerzas desequilibradas" que contenían una 


preponderancia de Din, juicio, y fueron destruidos). Si esto es así, 
entonces es probable que las propiedades de Assiah que conocemos y 
amamos sean necesarias en una manera profundamente fundamental. 

Yo tengo una perspectiva de alguna manera mística, de que la 
deidad, la raíz de la existencia, tenía el impulso de volverse consciente 
de sí misma, y las descripciones cosmogónicas en la Kabbalah, de las 
cuales los "cuatro mundos" forman una partem son un intento de 
mostrar los pasos necesarios para que esto tome lugar, con Assiah 
siendo un paso final y necesario. Los problemas de vivir en un mundo 
finito sufriendo las enfermedades de la carne ha llevado hacia algún 
prejuicio contra Assiah, pero no hay nada de "malo" con Assiah. Lo que 
percibimos como sus imperfecciones son componentes necesarios de su 
perfección. Todo está bien con Assiah; si hay un defecto en la creación, 
es allí donde "Dios decidió retener a Dios" y comió del fruto del Arbol 
del Conocimiento, no se volvió consciente de su propia naturaleza. Fue 
seducido por la belleza de Assiah, sobreabundado por el milagro de su 
propia creación, y la conciencia Yetzirázica, que debió haber unido los 
mundos de Assiah y Briah, le dio la espalda a Briah y enfrentó sola a 
Assiah exclusivamente, creando el Abismo. 


Los cuatro mundos pueden ser relacionados al Árbol sephiróthico, 
y hay muchas maneras de hacer esto. Hay un convenio general de que 
Atziluth corresponde a Kether, Briah a Chokhmah y Binah, Yetzirah a 
los próximos seis sephiroth, y Assiah a Malkuth. Sin embargo, esto es 
demasiado simple. Los cuatro mundos representan cuatro distintos 
"reinos" de conciencia, y hay más en esta idea que una simple 
atribución a los sephiroth. Desde las muchas maneras de presentar los 
cuatro mundos, yo presentaré dos esquemas que considero que ofrecen 
más en la manera de real, útil sustancia que otros esquemas con lo que 
estoy familiarizado. No es una cuestión de "veracidad" o "error" 
(cualquier mapa, a menos que sea maliciosamente y asquerosamente 
des-ubicante, presenta alguna información útil). Es una cuestión de qué 
tan útil el mapa es, y en mi opinión, las siguientes atribuciones de los 
cuatro mundos al Árbol son sobresalientemente útiles y enriquecen la 
considerabilidad básica sephiróthica del Arbol. La primera atribución 
relaciona los cuatro mundos a un solo Árbol, el segundo hace uso de 
cuatro Árboles por separado y es llamado "El Árbol Extendido". 


La primera atribución comienza con una pequeña cantidad de 
simple geometría, y si no has hecho esto antes, entonces valdría la pena 
que lo hagas. Dibuja una línea vertical en una hoja de papel. Al 
comienzo de la línea coloca la punta del compás y dibuja un círculo con 
un diámetro de aproximadamente la mitad del largo de la línea. Sin 
alterar el compás, dibuja un segundo círculo donde el primero 
intersecta la línea. Repite esto para el segundo círculo, y luego para el 
tercero. Ahora tienes una línea y cuatro círculos intersecantes. Colócale 


en el centro al primer círculo "Kether", al segundo "Daath", al tercero 
"Tiphereth", y al cuarto "Yesod". Debería ser obvio donde colocar 
Malkuth, y el resto de los sephiroth pueden ser dibujados en los puntos 
de intersección de los cuatro círculos. 


Los cuatro círculos representan los cuatro mundos. El primer 
círculo, Atziluth, está centrado en Kether, llega hasta el Inmanifiesto. El 
segundo círculo, Briah, está centrado en Daath, llega hasta Kether 
como hasta Tiphereth, y toma a Chokhmah, Binah, Chesed, y Gevurah. 
El tercer círculo, Yetzirah, está centrado en Tiphereth y llega desde 
Daath hasta Yesod, e incluye Chesed, Gevurah, Netzach y Hod, los seis 
sephiroth asociados tradicionalmente con Zoar Anpin, el Rostro Menor 
o Microprosopus. El círculo final está centrado en Yesod y llega desde 
Tiphereth a Malkuth, tomando a los sephiroth Netzach y Hod. 


Noten que la mayoría de los sephiroth pueden ser encontrados en 
más de un mundo, y éste es un punto importante: los mundos se 
"sobreponen”. Hay una distinción sutil pero real entre Hod en Assiah y 
Hod en Yetzirah. El sephira Tiphereth puede ser experimentado de tres 
maneras distintas, dependiendo en donde está el punto ventajoso de 
uno: Assiah, Yetzirah o Briah. Estas no son distinciones intelectuales, y 
un ejemplo sería las maneras en que uno puede experimentar 
Tiphereth: como el Rey de Assiah, o el Dios Sacrificado de Yetzirah, o el 
Niño de Briah (referirse a las imágenes mágicas de Tiphereth). 


Los mundos se sobreponen, pero son distintos, Casi como los 
estratos sociales que se mezclan, pero nunca están claramente 
definidos. Las amas de casa de la clase media-alta del siglo XIX, con sus 
"subidas" y "bajadas", son un buen ejemplo de dos estratos 
completamente distintos pero entremezclados. Hay maneras de tratar 
de articular esto, pero oscurecen tanto como iluminan; me enseñaron 
que cambiando de mundo hay una "inversión de polaridad", entonces 
uno puede tener en cuenta Assiah como negativo, Yetzirah como 
positivo, Briah como negativo una vez más, y Atziluth como positivo. 
Esta idea puede relacionarse al Tetragrámaton, donde la letra Yod 
corresponde a Atziluth, He a Briah, Vau a Yetzirah, y la He final a 
Assiah: esto señala a la profunda relación entre Briah y Assiah. Como lo 
que una "inversión de polaridad” puede ser, lo dejo al lector para 
explorar (no hay manera de que yo intente explicar esto). 


El segundo esquema para representar los cuatro mundos está 
basado en la tradición de que cada uno de los cuatro mundos contiene 
su propio Arbol, y estos son a veces mostrados encadenados con el 
Kether del mundo a seguir intersectando al Malkuth del mundo 
anterior. Este no es un acuerdo muy iluminante, y hay un arreglo 
alternativo llamado "el Arbol Extendido", que requerirá un poco más de 


"peonismo de damas” fdel juego de damas; a esto se refiere que se 
requerirá de más aceptación] para apreciar. Usa el método de los 
"cuatro círculos" para dibujar el Arbol descripto anteriormente, y dibuja 
cuatro Arboles idénticos en películas de acetato (una oficina de 
copiadoras debería poder hacer esto). Ahora observa que el Árbol 
contiene dos formas de diamante a las que llamaré (incorrectamente, 
como sucede, pero es una convención útil) "la cara superior" y "la cara 
inferior". La cara superior está limitada por los sephiroth Kether, 
Chokhmah, Binah y Tiphereth; la inferior por los sephiroth Tiphereth, 
Netzach, Hod y Malkuth. Ahora toma tus cuatro transparencias 
idénticas, colócales nombres desde Atziluth hasta Assiah y coloca la 
cara inferior de Atziluth sobre la cara superior de Briah, la cara inferior 
de Briah sobre la cara superior de Yetzirah, y la inferior de Yetzirah 
sobre la superior de Assiah. Ahora deberías tener un solo, gran Árbol, a 
veces llamado "la escalera de Jacob", pero razones que deberían ser 
obvias cuando lo miras. 


El Árbol Extendido deja clara la dinámica de los cuatro mundos, y 
es probablemente el mapa kabbalístico más útil que puedas encontrar. 
Provee un mapa de los cuatro mundos, y un método para representar 
las correspondencias sephiróthicas para cada mundo, y muestra como 
los mundos se sobreponen y compenetran. La representación de los 
cuatro mundos en un solo Árbol (dada previamente) es consistente con 
el Arbol Extendido, pero el Arbol Extendido es considerablemente más 
útil en que le provee al kabbalista un nuevo mapa poderoso (es como ir 
de un mapa a gran escala de un país a series de detallados, mapas de 
pequeña escala que se sobreponen). 


Los mundos de superposición son Yetzirah y Briah, y en estos 
mundos el sephira Hod se sobrepone a Binah, el sephira Netzach se 
sobrepone al sephira Chokhmah, y el sephira Yesod se sobrepone a 
Daath. Cuando uno hace la inversión de polaridad de un mundo a otro, 
entonces un sephira se convierte en otro, por ejemplo Binah en Assiah, 
la "Inteligencia" del cuerpo, se convierte en el Hod de Yetzirah, la 
capacidad de abstracción. El misterio de Daath puede ser comprendido 
pasando al mundo superior, donde se convierte en su Yesod. El rey que 
lleva la corona (Kether) de Assiah, se convierte en el Dios Sacrificado 
de Yetzirah en Tiphereth, y renace en el Malkuth de Briah como el 
Niño. 


Los cuatro mundos no deberían ser vistos como una "graduación" 
de cuatro partes arbitraria del Arbol, con muy poco contenido adicional. 
Hay mucho valor experimentar en este esquema y refleja importantes 
cambios reales en la conciencia que pueden ser observados en la 
práctica. Esta es una de varias vistas holísticas fholismo: teoría O 
creencia filosófica que enfatiza la importancia del pleno y la 


interdependencia de las partes] del Árbol que se concentran menos en 
los sephiroth y en los caminos, y más en su profunda estructura. Debo 
enfatizar que el Arbol Extendido no es otra pieza de la linda Kabbalah 
para que el kabbalista sedentario lo goce, y digo esto porque hay una 
tendencia para muchos de los que estudian Kabbalah de perderse en los 
patrones lindos. La Visión del Esplendor es la maldición de aquellos a 
los que les gustan los patrones elegantes. Para usar el Árbol Extendido 
efectivamente es necesario tener integrado el modelo de los sephiroth 
en la conciencia interna de uno, y ser capaz de observar (relativamente) 
cambios sutiles en la conciencia (¡no sirve de nada tener un mapa 
excedentemente detallado cuando uno es tan corto de vista que no 
puede ver el terreno por el que está pasando!). Por esta razón, no diré 
nada más del Arbol Extendido. 


Yo dijo que los cuatro mundos representaban "reinos de 
conciencias", y como soporte para esta vista, la Kabbalah contiene la 
vista del alma que integra los cuatro mundos. Mi interpretación de la 
palabra alma es, primariamente, que es un vehículo para un tipo 
particular de conciencia, y secundariamente, que lleva la connotación 
de individualidad y de ser único, entonces puedo imaginar mis almas 
como encapsulándose, en distintos reinos, lo que es único para mí. 


En la Kabbalah hay cinco partes del alma. El sephira Binah es la 
Madre de las almas, la letra asociada con Binah es He, y el número 
asociado con He es cinco. Las cinco almas son: 


Yechidah - singularidad, ser único 

Chiah - vitalidad 

Neshamah  - aliento respiración], distinto del alma 
Ruach - espíritu-viento, espíritu intelectual 
Nephesh - alma, espíritu/alma vital 


Las atribuciones a los cuatro mundos son: 


Neshamah — - Briah 
Ruach - Yetzirah 
Nephesh - Assiah 


Para propósitos prácticos solo Nephesh, Ruach y Neshamah deben 
ser considerados, y la gran cantidad de la discusión se referirá a este 
trío. 


Nephesh es el alma animal, el "alma del cuerpo". Los animales 
poseen éste alma, y como los seres humanos somos animales, 
compartimos esta herencia. Nephesh tiene que ver con las necesidades 
del cuerpo (hambre, placer, descanso, satisfacción sexual, estado social, 


etc.). En muchas culturas, si a una persona le preguntan dónde está su 
alma, no señalarán a su cabeza: señalarán a su corazón. El Secreto de 
la Flor Dorada provee una descripción del alma animal. 


"Este corazón es dependiente del mundo exterior. Si un 
hombre no como por todo un día, se siente extremadamente 
incómodo. Si escucha algo aterrorizante, tiembla; si escucha algo 
encolerizante, se detiene; si se ve enfrentado con la muerte, se 
pone triste; si ve algo hermoso, se ve deslumbrado". 


Notesé la cercana identificación con el cuerpo y sus sentimientos. 
Los kabbalistas creen que Nephesh llega al ser cuando nace, y decae 
con el cuerpo cuando muere. De acuerdo a una creencia muy esparcida, 
las mujeres están en mayor armonía con el alma del cuerpo que los 
hombres, y Nephesh es a veces figurado como femenino; si es o no un 
estereotipo sexual debe permanecer como una pregunta abierta. 
Nephesh está asociado con Assiah, el mundo de la acción, y esto 
enfatiza su cercano vínculo con el mundo material y el cuerpo en sí 
mismo. 


Ruach es el alma racional, y está asociado con el aire o el viento (la 
palabra literalmente significa "Aire"), y con el mundo de Yetzirah. 
Tradicionalmente, Ruach no fue visto como algo que a uno le daban 
automáticamente; en las palabras de Scholem, era un "incremento pos- 
natal". Es el caso de alguna gente que vive exclusivamente de acuerdo 
alas necesidades físicas, y otros gastan una gran cantidad de tiempo 
buscando una base racional para su comportamiento, pero yo no pienso 
que haya evidencia alguna para una discontinuidad, y pienso que 
debemos asumir que Ruach está en todos lados en alguna medida. Lo 
que puede ser dicho es que un nivel de conciencia representado por 
Ruach existe en grados variantes de persona a persona. Ruach está 
basado en la habilidad de crear modelos abstractos del mundo en la 
conciencia y reflexionar sobre ellos, de manera que mientras un 
Nephesh hambriento podría agarrar una pizza completa y consumirla 
en un par de minutos, Ruach podría reflexionar sobre la actividad 
comer pizzas en el contexto de "hacer sobre otros..." y concluir que 
compartirla sería una Cosa Buena. Vemos aquí la base para la 
moralidad, la habilidad de escoger conscientemente entre bien y mal, y 
es aquí que Ruach es elevado sobre Nephesh a los ojos de la Kabbalah 
tradicional. Esto ignora la posibilidad de que Ruach podría derrotar a 
Nephesh (haciendo un caso ético e impecable, bien argumentado) y no 
sólo llevarse la totalidad de la pizza sino intentar arrinconar el mercado 
de muzzarella. 


Si ignoramos el valor cuestionable de poder reflexionar sobre la 
moralidad de nuestras decisiones, aún nos queda la inhabilidad de 


reflexionar sobre nosotros mismos, quizás reflexionarnos y crear una 
"imagen propia". Nephesh crece de esta habilidad de reflexionar sobre 
sí mismo (nunca vi un gato adulto estudiarse a sí mismo en un espejo). 
Porque Ruach puede reflexionar sobre sí mismo y crear una imagen 
propia, puede volverse una entidad por sus propios medios, quizás 
hasta disociándose a sí mismo del cuerpo y sus necesidades, quizás 
hasta produciendo a alguien que se sienta culpable por los "pecados de 
la carne". Encontramos a la persona "espiritual" que no puede aceptar 
su fisicalidad, y vive con la esperanza de alcanzar un lugar mítico 
soñado. Tenemos millones de personas reflexionando sobre ellas 
mismas y concluyendo que están "equivocadas" de alguna manera (la 
forma equivocada, el tamaño equivocado, el color equivocado, la edad 
equivocada, y Otra gente tratando de manipular nuestro lenguaje para 
arreglar un problema que no se irá de todos modos en una cultura 
rodeada de tantos tabúes [sexo, muerte, expresiones religiosas 
naturales, dolor]). De ningún modo alguien que piensa que tiene el 
tamaño equivocado va a sentirse bien sobre él mismo mientras vive en 
el cuerpo como una vía hacia un fin, un vehículo, un carruaje que los 
lleva por la vida, un accesorio de moda. Hay tabúes conectados a 
cualquier cosa que señala muy directamente hacia nuestra naturaleza 
física y animal. 


Mi propia vista de Ruach es profundamente negativa. Nuestra 
cultura desarrolla este aspecto simple de conciencia a un punto tan 
absurdo que Ruach es incapaz de formar una noción sensible que le 
concierna a Nephesh o a Neshamah y dándole la espalda a los mundos 
inferiores y superiores, se obsesiona por sus propias creaciones. Ruach 
tiene una tendencia a reducir el cuerpo a un objeto y generalmente vive 
una vida completamente "peleada" con las necesidades de Nephesh. 
Donde hay una aspiración espiritual, Ruach produce una reflexión 
monstruosa y exagerada, "él-mismo-hecho-perfecto” y aspira hacia esta 
caricatura de sí mismo. Ruach es un monstruo hecho de pedazos, una 
reflexión grotesca de su creador, y se tambalea sobre el mundo 
intentando entender el sentido de lo que está sucediendo, a veces 
jugando como un chico, a veces dejando un camino de destrucción. Es 
el rey que necesita ser asesinado o golpeado, el dios que necesita ser 
sacrificado. 


Neshamah es el Aliento de Dios. En la Biblia dice "Entonces el 
Señor Dios modeló al hombre con arcilla del suelo y sopló en su nariz 
un aliento de vida. Así el hombre se convirtió en un ser viviente”. El 
"aliento de vida" es Neshamah, y a diferencia de Nephesh y Ruach es 
un regalo de Dios, y la fuente de nuestra habilidad para intuir el reino 
de lo divino. 

Es difícil escribir sobre Neshamah. Ruach tiende a idealizar a 
Neshamah, y en la ausencia de un contacto genuino proyecta una 


reflexión distorsionada de sí mismo. Un intento de describir Neshamah 
alienta la creación de dichas reflexiones. 


Una característica del Mundo de Briah, a la que Neshamah es 
atribuido, es que es más allá de espacio y tiempo y del punto de vista de 
aquellos viviendo en espacio y tiempo. Neshamah tiene la cualidad 
eterna de ser... sólo ser. Es el eje alrededor del que la rueda de la 
personalidad gira. Mientras vivimos nuestras vidas, cambiamos, pero 
algo en el centro de nuestro ser no cambia. El mago Aleister Crowley 
escribió sobre "Voluntad Verdadera", y mientras que éste concepto no 
es más fácil de comprender que Neshamah, ambos se refieren a una 
parte de nosotros que existe fuer a de los flujos y mareas de la vida del 
mundo mundano. Escribiendo sobre las tres almas, Crowley comenta: 


"Neshamah es esa aspiración que en la mayoría de los 
hombres no es más que un vacío y mudo deseo. Se vuelve 
articulada solo cuando impulsa a Ruach a interpretarla. Nephesh, o 
el alma animal no es el cuerpo en sí mismo; el cuerpo es 
excremental de los Olippoth o caparazones. Nephesh es esa bestia 
coherente que lo anima, desde los reflejos hasta las más altas 
formas de actividad consciente. Estos, otra vez, son sólo conocibles 
cuando se traducen a sí mismos a Ruach. Ruach, finalmente es la 
máquina de la mente convergente en una conciencia central, que 
aparece como el ego. El ego verdadero, sin embargo, está sobre 
Neshamah, de quién mensajes ocasionales a Ruach alientan al ego 
humano de la existencia de su superior. Dichas comunicaciones 
pueden ser bienvenidas o resentidas, alentadas o sofocadas”. 


La relación entre Neshamah y el Santo Ángel Guardián no está 
clara. Lo que puede ser dicho es que en muchos casos la gente se 
aproxima a Neshamah por el medio de una entidad que actúa como un 
intermediario entre Ruach y Neshamah. No hay duda que en muchos 
casos el SAG es la proyección idealizada del propio Ruach, pero eso no 
invalida la noción de que es capaz de vincular los dos niveles de 
conciencia. El SAG es asociado con el sephira Tiphereth, el punto en el 
Pilar de la Conciencia donde Briah se sobrepone con Yetzirah. Y el 
sephira que representa la importancia propia, que se relaciona a lo que 
explicó el autor sobre las actividades de Ruach. 7) 


Una discusión sobre las almas lleva siempre, más lejos que 
cualquiera de los marcos kabbalísticos discutidos hasta ahora, la 
tentación de indagar en una especulación metafísica. La Kabbalah 
tradicional también está lleno de esto, y hay mucha especulación sobre 
el origen de las almas, la naturaleza de las almas, el destino del alma, 
reencarnación y más aún. Éste material tradicional es presentado en 
cualquier otro lugar adecuadamente: yo pienso que la especulación 


pública sobre esos temas es contra-producente, ya que simplemente 
provee más material para la interesantes elaboraciones de Ruach. 


En la Kabbalah hay una vista de que si hay un defecto en la 
creación, es un resultado de separar lo que debería haber sido unido. 
Yo puse claramente mi opinión sobre Ruach, que aquí hay un nivel de 
conciencia que se cerró sobre sí mismo y ya no lleva a cabo su tarea de 
mediar entre superior e inferior. Un rastreo de esta actitud puede ser 
encontrada en la cita de Crowley más arriba, donde uno puede detectar 
una actitud negativa hacia el cuerpo y Nephesh. Principalmente, la 
Kabbalah tiene una actitud muy positiva sobre vivir en el mundo; el 
mundo, lejos de ser la "materia muerta" de los neo-platonistas, fue 
llenado con la Shekinah, la presencia moradora de Dios. En algunas 
tradiciones uno ve gente dándole la espalda al mundo y a la vida 
mundana y buscando un "mundo espiritual". En la Kabbalah, el mundo y 
Dios son dos polos de la misma cosa, y el propósito del kabbalista es 
traer a Dios al mundo y devolver el mundo a Dios. Digo esto para 
enfatizar un punto importante: Neshamah no es superior a Nephesh, el 
cuerpo no es algo divorciado del espíritu. Estas son ideas que crean la 
separación que el kabbalista intenta superar. El mundo, las almas, y 
Dios son eslabones en una Cadena, y no hay superior o inferior, 
espiritual o mundano (son todos partes de la misma cosa). 


[1] Plotinus, "The Enneads" “Los Nueve Escritos"), Penguin 
Books, 1991. 


Capítulo Aclaratorio: (parte 2 de 3) 


[Este Capítulo es dado junto con los demás capítulos por el autor 
para aclarar conceptos a los que no valió la pena dedicar capítulos 
completos. Estos conceptos deben ser bien conocidos y comprendidos. ] 


El Gran Trabajo: 


"Dios sabe muy bien que el día que ustedes coman de él, se les 
abrirán los ojos, y serán como dioses, conocedores del bien y del 
mal.” 


El término "El Gran Trabajo" no es un término que vaya a ser 
encontrado en la literatura de la Kabbalah tradicional, pero es un 
término que ha sido asociado con ideas kabbalísticas tradicionales. Dos 
ideas claves del Gran Trabajo son: 


> El universo en el que vivimos no es como debería ser. Está 
"dañado" de alguna manera, y sólo un esfuerzo consciente y 
deliberado de la parte de lo creado lo restaurará a su estado 
verdadero. También, como consecuencia... 

> Vivimos en la ignorancia de nuestro estado verdadero. No 
sabemos lo que somos. En las palabras del poeta W. B. Yeat:s, 
"Consume mi corazón; enfermo con deseo y atado a un animal 
que muere, que no sabe lo que es..." 


El Gran Trabajo es el intento de deshacer el daño, y consiste en 
dos partes. La primera parte es la presentación del conocimiento y 
técnicas que permites que los seres humanos individuales a despertarse 
y recibir el conocimiento de su verdadera naturaleza. La segunda parte 
son los esfuerzos deliberados hechos por estos individuos despiertos 
para restaurar el mundo a lo que debería haber sido. No hay nada 
explícitamente kabbalístico sobre esta idea del Gran Trabajo (ideas 
similares han ocurrido en muchos tiempos y lugares), pero la idea de 
que la creación no es lo que debería haber sido es uno de los elementos 
claves de la especulación kabbalística, y la creencia de que es posible 
para los seres humanos individuales el ayudar a reparar el daño y 
restaurar la creación fue y es uno de los motivos claves bajo la práctica 
kabbalística. El punto hasta el que ha llegado la especulación 
kabbalística ha sido tan extenso que es difícil extraer explicaciones 
simples de por qué los seres humanos no comprenden su propia 
naturaleza, o por qué la creación está defectuosa. Es irracional esperar 
explicaciones simples de algo que yace fuera del dominio de la 
especulación intelectual, y quizás es irracional esperar una explicación 


de cualquier tipo, de acuerdo con Wittgenstein en que "el sentido del 
mundo debe yacer fuera del mundo"; aquellos que van más allá del 
mundo no pueden traer respuestas que signifiquen algo para aquellos 
que están en él. Dada esta advertencia, la siguiente discusión del Gran 
Trabajo está basada en varias ideas tradicionales, pero la síntesis es 
mía. Aquellos que deseen cavar en siglos de especulación en una 
tradición estrictamente judía deben referirse a Scholem. 

Una gran cantidad de especulación kabbalística comienza con la 
historia de la Biblia de Adán y Eva en el jardín del Edén. Esta historia 
no debe ser tomada literalmente; es usualmente tomada como una 
alegoría para ser tomada en el contexto de ideas kabbalísticas 
generales que tengan que ver con la creación. El Jardín representa a la 
Creación como debería ser, la Creación como era antes de la Caída. 
Antes de la Caída, Adán y Eva eran conscientes, pero no conscientes de 
ellos mismos (no sabían que estaban desnudos). El pecado de Adán y 
Eva fue comer del Árbol de la Ciencia del Bien del Mal, y haciendo eso, 
se volvieron conscientes de ellos mismos, comprendieron lo que habían 
hecho, se asustaron, y se escondieron de Dios. Como consecuencia Dios 
hizo trajes de piel para vestirlos, y fueron expulsados del Jardín para 
volverse seres humanos (animales que se unen sexualmente para 
producir descendencia, animales que mueren). El regreso al Edén y al 
Árbol de la Vida fue bloqueado. 

En la historia Bíblica, se mencionan dos Árboles en el Jardín: el 
Árbol de la Vida, y el Árbol de la Ciencia del Bien y del Mal. Para 
algunos kabbalistas, el Árbol de la Vida y el Árbol del Conocimiento 
eran uno hasta que Adán y Eva tomaron del fruto, causando que los dos 
se separaran; el Árbol de la Vida se volvió el Pilar derecho en el Arbol 
sephiróthico, y el Árbol del Conocimiento, el izquierdo, y el Árbol de la 
Vida como ahora lo vemos no es el Árbol original como fue antes de que 
la fruta fuera tomada. El pecado de Adán fue el pecado de separación, 
el pecado de crear una separación entre el conocimiento y la Vida. 

La historia Bíblica puede también ser interpretada como una 
historia del crecimiento de la conciencia-propia. Hubo un tiempo en el 
que los humanos vivían inconscientes de sí mismos entre los animales, 
un tiempo en el que los seres humanos "eran" animales, y ésa 
afirmación fue despedazada por el crecimiento de la conciencia propia. 
La criatura consciente de sí misma aterrorizada por la conciencia 
desnuda de Él, y en peligro de resbalar volviendo a Él, se escondió de 
Dios; los Querubines que esgrimían espadas de fuego fueron sirvientes 
de su propia elaboración. La criatura consciente de sí misma, en un 
intento de reforzar su identidad frágil, se ancló a sí mismo al lado 
izquierdo del Árbol, el Árbol del Conocimiento y estableció sobre el 
edificio las estructuras y abstracciones que resultaron en nuestra 
sociedad compleja y confundida. 

Hay una unanimidad relativa entre los kabbalistas de que el lado 
izquierdo del Árbol es la fuente del mal. Para ser justos, es también la 


fuente del bien, y es difícil tener uno sin el otro, pero el problema del 
mal era la preocupación mayor. Supongan que un hombre rico camina 
pasando a un mendigo en la calle. El hombre rico piensa "Si le doy a 
esta persona, entonces lógicamente debería darle a toda la gente 
igualmente pobre, ya que son todos igualmente pobres y merecen lo 
mismo. No tengo suficiente dinero para alimentar a cada persona 
pobre, y mi pobreza no solucionaría el problema de la pobreza, de modo 
que no hay solución en dar". Este tipo de pensamiento racional festo es 
lo que el autor había dicho sobre Ruach.] pertenece al lado izquierdo 
del Arbol. Supongan que el buen hombre decide dar algo. ¿Cuánto 
debería dar? ¿Todo lo que tiene? No. Dará un poco y se quedará con el 
resto. Este "quedarse" es la cualidad de Din, Juicio y muchos 
kabbalistas han visto a Dios como el buen hombre que da poco y se 
queda con mucho. En el Bahir, el lado izquierdo del Arbol era asociado 
con el oro y el derecho con la plata, para tener en cuenta que Dios daba 
plata, pero se quedaba con algo más valioso. La Creación no podía 
soportar la fuerza total de la luz de Dios y así se la quedó, como una 
consecuencia, cada uno de nosotros tiene inherentemente la habilidad 
de quedarse con algo. 

Continuemos con la historia del hombre rico y el mendigo. ¿Por 
qué el mendigo tiene tan poco? El mendigo tiene tan poco porque hay 
leyes de propiedad. Las leyes corresponden al lado izquierdo (Hod). El 
mendigo no puede tomar lo que no es suyo porque hay autoridades para 
mantener la ley, y ellos también pertenecen al lado izquierdo 
(Gevurah). Hay procedimientos bien definidos para la transferencia de 
propiedades: el trabajo es uno de ellos. Estos procedimientos bien 
definidos también corresponden al lado izquierdo (Gevurah, Hod). Si el 
mendigo no puede "encajar", entonces debe tomar la oportunidad que 
venga, o vivir fuera de la ley. 

En cada caso vemos lo que nos importaría como una situación 
injusta como siendo creada y sostenida por cualidades asociadas con el 
lado izquierdo del Arbol. Afortunadamente, hay también leyes (lado 
izquierdo) que proveen provisiones mínimas para los pobres, lo que 
evidencia que el bien no está completamente divorciado del mal. ¿Cómo 
vinieron estas leyes? Yo creo que mucha gente los pilares izquierdo y 
derecho no estan totalmente separados; se encuentran en el pilar del 
medio para producir Rachamin, compasión. 

En el ejemplo anterior, el mal era un efecto secundario de la 
estructura; Cuando uno pone una mosca en un frasco y lo tapa, 
entonces tarde o temprano la mosca se sofocará. El efecto de encerrar 
(confinar, limitar] la mosca es que la mosca muere. No hay mal en el 
frasco, y si el mal puede ser encontrado en cualquier lugar, está en la 
mano que cierra el frasco fuertemente, o en la mente que concibe 
formas de matar. De la misma manera, el lado izquierdo del Arbol 
provee la estructura para el mal, no es el mal en sí mismo. La 
estructura provee los medios para gente como tú y yo para crear mal, 


pero no hay sugerencia de que algún tipo de mal metafísico está 
involucrado. Algunos kabbalistas han seguido y han sugerido sólo eso. 

La sugerencia de que los poderes del mal existen están usualmente 
basados en la creencia de que la Creación involucraba o hasta requería 
y exceden la cualidad de Din o Juicio. En el Zohar los primeros intentos 
de Creación estuvieron desequilibrados, y el poder de Din inundaba y 
despedazaba los mundos; los fragmentos cayeron en el Abismo para 
convertirse en el reino de Olippoth, que son el resultado de Din 
desequilibrado y desde aquí, el mal, en el sentido de que Juicio y 
Severidad desequilibrados son malos. Isaac Luria dramatizó más 
adelante estos eventos con elaboraciones extraordinarias; los primeros 
tres sephiroth podían contener la luz de Dios, pero los siete restantes 
fueron despedazados en un evento conocido poco "la ruptura de los 
recipientes", y en la catástrofe algo de la luz fue llevada al Abismo y fue 
encerrada en el reino de Qlippoth. Los cuatro mundos fueron disociados 
y Assiah se deslizó en el reino de Qlippoth. En la vista de Luria, estamos 
inmersos en un mundo donde el mal tiene un origen primordial. 

Otros kabbalistas han dicho que, a pesar del origen catastrófico del 
mal, su continua existencia está basada en un flujo de energía 
desequilibrado por el lado izquierdo del Árbol, y es su goteo de fuerza 
desequilibrada regular que alentaba al Sitra Achara, u Otro Lado. Es el 
mal humano el que cera el desequilibrio. En una definición recordativa 
de la clásica definición de polvo, Gikatilla definió el mal como una 
entidad que o estaba en su lugar correcto (la arena está bien en la 
playa, pero no en aceite lubricante) y hay poderes que tienen un lugar 
correcto en el mundo pero son el mal en el contexto equivocado. Las 
vistas kabbalísticas del mal cubren el espectro completo, desde la 
sorprendente vista del mal como una parte estructural y necesaria de la 
creación, a bajas supersticiones en jerarquía de los demonios 
jerárquicos. 


La naturaleza exacta del Gran Trabajo es más fácil de explicar que 
el problema del mal en sí mismo, y si uno lo toma como el intento de 
reparar un defecto en la creación, entonces su naturaleza dependerá de 
lo que uno crea que ese defecto es. No hay una vista simple del Gran 
Trabajo, pero hay un gran número de caminos claros a seguir. 

El primer camino es re-unir lo que ha sido separado, y el lugar 
para comenzar es la propia naturaleza. Cuando uno re-une los 
elementos del ser de uno, entonces uno se vuelve capaz de transmitir, 
de actuar como un agente entre el superior y el inferior. Esta es una 
idea kabbalística importante. El propósito de la Kabbalah no es una 
misión personal para realizarse; es una decisión consciente para jugar 
una parte en unir al superior y el inferior, no sólo en uno mismo, sino, 
más importante aún, en el mundo. Es una parte de la escencial 
naturaleza de Dios el dar, entonces alguien que sólo recibe y no da no 
puede ser como Dios o entender la naturaleza de Dios. Para conocer a 


Dios uno debe no sólo recibir, sino dar proporcionalmente. Del mismo 
modo, si "Dios desea conocer a Dios", entonces uno debe completar el 
propósito de la creación haciendo esto posible. Hay una tradición de 
que Kether y Malkuth juegan un rol complementaria en sostener al 
Árbol de la Vida. Mientras Malkuth sólo tome de Kether, y no devuelva, 
no será como Dios. Una vez que Malkuth comience a devolver a Kether, 
una repetición continua de impulso y reflexión será creado, se volverá 
como Dios y "Dios conocerá a Dios". Es nuestro rol, como criaturas de 
materia, crear este puente y hacer a la creación consciente de sí misma. 

En la Kabbalah judía, este proceso es llamado "tikkun", o 
reintegración y es mejor conocido de las complejas especulaciones de 
Isaac Luria. Scholem dice: 


"El objeto de esta actividad humana, que está diseñada para 
completar el mundo de tikkun, es la restauración del mundo de 
Asiyyah, a su lugar espiritual, su completa separación del mundo 
del kelippot, y el logro de un estado permanente, dichoso de 
comunión entre cada criatura y Dios que el kelippot no podrá 
corromper o prevenir.” 


Todo esto suena muy bueno. Es un proyecto que apela a aquellos 
que tengan un temperamento idealístico y atrevido. 
Desafortunadamente, uno no puede reparar las fallas de diseño en una 
máquina dándole una mano de pintura. El Arbol del Conocimiento no va 
a ser reunido con el Árbol de la Vida hasta que se reúnan en nosotros 
mismos, y cuando uno mira a las condiciones del mundo de hay uno ve 
un siempre acelerándose zambullido en el conocimiento de Assiah y una 
dichosa falta de importancia para la condición del alma humana. 


Esta sección sobre el Gran Trabajo puede parecer un poco más que 
metafísica, y esto es intencional. La gente quiere saber de qué trata la 
vida, y asegurarse sobre cualquier cosa que le de a sus vidas un 
significado mayor. Para una persona, el suplir a otra de una razón para 
vivir es la anti-tesis del Gran Trabajo, que es comprenderlo por uno 
mismo. Si cada uno de nosotros es una pequeña porción de Dios, y 
"Dios desea conocer a Dios", entonces la plenitud va a ser encontrada 
en la suma de las partes, y cada parte tiene su propio rol para jugar. 
Nadie tiene la autoridad de definir al Gran Trabajo para otra persona. 


Capítulo Aclaratorio: (parte 3 de 3) 


[Este Capítulo es dado junto con los demás capítulos por el autor 
para aclarar conceptos a los que no valió la pena dedicar capítulos 
completos. Estos conceptos deben ser bien conocidos y comprendidos. ] 


¿Qué son los Qlippoth?: 


La palabra "qlippah" o "klippah" (plural "qlippoth") significa 
"caparazón" o "escudo". 


La idea de un cubrimiento, o una vestidura, o un recipiente es 
común en la Kabbalah donde solía, en varios tiempos y varios tipos de 
sutilidad, expresar la manera en la que la luz del En Soph era 
"encapsulada". Por ejemplo, los sephiroth, en su capacidad de 
recipientes de luz, son a veces referidos como kelim, "vasijas". La 
dualidad entre el contenedor y el contenido es una de las explicaciones 
más importantes del momento creativo. 


La palabra "qlippah" es una extensión de esta metáfora. Un glippah 
es también un cubrimiento o un contenedor al sephira que lo precedía 
en el orden de emanación, en el sentido técnico de que podemos decir 
que los glippoth son innatos al Árbol de la Vida. Corten una rebanada 
de un árbol y podrán ver los anillos de crecimiento con la corteza del 
lado exterior. El Árbol de la Vida tiene 10 anillos concéntricos, y a veces 
el qlippah es igual a la corteza. La palabra es comúnmente usada para 
referirse a un cubrimiento que no tiene luz: eso es, un caparazón 
muerto, es un escudo vacío. 


Está también el caso de que los glippoth aparecen en la Kabbalah 
como poderes demoníacos del mal, y en el intento de desenredar los 
variados usos de la palabra se vuelve claro que hay un espectro casi 
continuo de opiniones, variando desde el uso técnico donde la palabra 
difiere difíciimmente de la palabra "forma", al sentido más 
antropomórfico, donde los qlippoth son demonio malvados en una 
jerarquía demoníaca responsables de los males del mundo. 


Una razón de porqué la palabra "qlippah" no tiene un significado 
simple es que es parte de la explicación kabbalística del mal, y es difícil 
explicar el mal en una religión monoteísta sin incurrir a una cierta 
complejidad... 


Si Dios es Bien, ¿por qué hay mal? 


Ningún ensayo corto puede hacer justicia a la complejidad de este 
tema. Yo indicaré algunos de los puntos principales. 


El "Zohar" atribuye la causa primaria del mal al acto de 
separación. El acto de separación es referido como el "corte de los 
disparos" £2???. Lo que estaba unido se volvió dividido, y los límites 
entre una cosa y otra pueden ser consideradas como un caparazón. La 
separación primaria fue la división del Árbol de la Vida (Pilar de la 
Misericordia) del Árbol del Conocimiento (Pilar de la Severidad). 


En percepción normal el mundo es claramente caracterizado por 
divisiones entre una cosa y otra, y en este caso técnico uno podría decir 
que estamos inmersos en un mundo de caparazones. Los caparazones, 
tomados por sí mismo como una abstracción divorciados de la luz no 
dividida, original (haciendo otra separación) son el residuo muerto de la 
manifestación, y puedes ser identificados con la piel muerta, cabello, 
corteza, Caparazones de ostras o heces. Se ha referido a ellos como los 
sedimentos que quedan en un vaso de vino, o el residuo que queda 
luego de refinar el oro. De acuerdo a Scholem, el Zohar interpreta el 
mal como "el residuo o desecho del proceso orgánico de la vida oculta"; 
el mal es algo que está muerto, pero vuelve a la vida cuando una chispa 
de Dios cae en él; por sí mismo es sólo el residuo muerto de la vida. 


El esqueleto es el caparazón arquetipo. Por sí mismo es una cosa 
muerta, pero infúndale con una chispa de vida y se vuelve una 
sobrenatural e instantáneamente reconocible manifestación del mal 
metafísico. El caparazón es uno de los temas de horror más comunes; 
tomen una máscara, o un muñeco, o cualquier representación muerta 
de una cosa viviente, hagan que sus ojos brillen y se vuelve una cosa de 
intento maléfico. Los poderes del mal aparecen en la forma de muertos 
animados (calaveras, huesos, zombis, vampiros, fantasmas). 


La siguiente lista de correspondencias sigue la interpretación de 
que los qlippoth son caparazones vacíos, forma sin fuerza, el 
cubrimiento de un sephira: 


Kether Inutilidad 

Chokhmah Arbitrariedad 

Binah Fatalismo 

Chesed Ideología 

Gevurah Burocracia 

Tiphereth Estar hueco 

Netzach Rutina, repetición, hábito 
Hod Orden rígido 

Yesod Zombismo, robotismo 


Malkuth Estasis 


Una segunda interpretación común de los qglippoth es que ellos 
representan el aspecto negativo o adverso de un sephira, como si cada 
sephira tuviera un Mr. Hyde para complementar a su Dr. Jekyll. Hay 
muchas variaciones de esta idea. Una de las más comunes es la idea de 
que el mal es causado por un exceso de los poderes de Din (Juicio) en la 
creación. El origen de este desequilibrio puede ser innato, un residuo 
del momento de la creación, donde cada sephira pasó por un periodo de 
desequilibrio e inestabilidad (los reinos de fuerza desequilibrada), pero 
otra versión atribuye este desequilibrio a la profunda preferencia de la 
raza humana por el Árbol del Conocimiento al Árbol de la Vida (una 
metáfora precognosciblemente inspirada y contadora si alguna vez 
hubo una...). 


El desequilibrio de los poderes de Din se "divulgan" desde el Árbol 
y provee la base para el "Sitra Achra", el "otro lado", o el "lado 
izquierdo" (refiriéndose al pilar de la severidad), un cuasi o hasta 
completamente independiente reino del mal. Este puede ser un Arbol 
completo por derecho propio, a veces ser un gran dragón, a veces ser 
siete infiernos. Las más extravagantes versiones combinan a la 
Kabbalah con demonología medieval para producir detalladas listas de 
demonios, con Samael y Lilith a la cabeza como rey y reina. 


Una versión de esto sobrevive en la tradición de la Golden Dawn 
sobre los qlippoth. Los qlippoth son dados como 10 poderes malignos 
correspondiendo a los 10 sephiroth. Yo me referí a las lecturas de 
conocimiento de la G. D. y también a "777" de Crowley (creído ser 
enormemente un plagio de las tablas de correspondencias de Alan 
Bennett de la G. D.) y encontré bastantes inconsistencias en 
transliteración y traducción. Donde me fue posible he reconstruido el 
hebreo original, y he dado una lista corregida. 


Kether Thaumiel Gemelos de Dios (TAVM, tom - un gemelo) 

Chokhmah Ogiel Estorbadores (? OVG - dibujar un círculo) 

Binah Satariel Ocultadores (STR, satar - esconder, ocultar) 

Chesed Gash'khalah Rompedores en pedazos (GASh Ga'aSh - sacudir, temblar 
KLH, khalah - completa destrucción, 

aniquilación) 

Gevurah Golachab Los Ardientes (no está claro) 

Tiphereth Tagirion Litigación (probablemente de GVR, goor - pelear) 

Netzach Orev Zarak Cuervo de Dispersión (ARV, orev - cuervo 
ZRQ, zaraq - juntar) 

Hod Samael Falso Acusador (SMM, samam - veneno) 

Yesod Gamaliel Asno Obsceno (GML, gamal - ¿camello?) 

Malkuth Lilith Mujer de la Noche (Leilah - Noche) 


Muchas de estas atribuciones son obvias, otras no. Los Gemelos de 
Dios reemplazan a una unidad con una dualidad guerrera. Los 
Estorbadores bloquean la libre expresión de la voluntad de Dios. Los 
Ocultadores previenen que la madre de a luz al niño (el niño está aún 
no nacido en el útero). Los Rompedores en Pedazos son los poderes de 


la autoridad vueltos locos con su tarea (Zeus dejando volar sus rayos en 
todas las direcciones). Los Ardientes se refieren al flamante y 
destructivo aspecto de Gevurah. Lilith es el lado oscuro de Malkah, o 
reina de Malkuth. 


Porqué Samael está en Hod no está claro, a menos que haya sido 
cristianizado y vuelto en el padre de las mentiras. En la Kabbalah él es 
casi siempre atribuido a Gevurah, y a veces como su arcángel. Yesod es 
asociado con los genitales y el acto sexual, pero por qué Gamaliel no 
está claro para mí. Yo podría fácilmente confeccionar extravagantes y 
gasta creíbles explicaciones para las atribuciones de Tiphereth y 
Netzach, pero prefiero no hacerlo. 


En "777", Crowley habla también de qlippoth para muchos de los 
22 Caminos. Si las transliteraciones y traducciones son tan exactas 
como la de los sephiroth, yo estaría tentado a llegar a mi vocabulario. 


Las enseñanzas de la G. D. sobre los qlippoth son mínimas en el 
material en mi posesión, pero una gran cantidad puede ser deducida de 
aquellas minas fascinantes de mitos kabbalísticos, los retratos gemelos 
del Jardín del Edén anterior y posterior a la Caída. Hay tantos temas 
míticos en estos retratos que es difícil desenredarlos, pero parecen 
estar fuertemente influidos por las ideas de Isaac Luria, y ahora es 
tiempo de describir la tercera más común interpretación de los 
qlippoth. 


Las ideas de Luria han recibido probablemente más elaboración 
que cualquier otras en la Kabbalah. El hombre dejó poco en forma 
escrita, y sus discípulos no coincidían en la presentación de lo que fue 
claramente un muy complejo sistema teosófico (esta es una materia 
donde ninguna cantidad de cuidado asegurará la consistencia con otra 
persona). 


Luria hizo del primer paso en la creación un proceso llamado 
"tzimtzum", o contracción. Esta contracción tuvo lugar en el En Soph, el 
ilimitado, desconocido y desconocible Dios de la Kabbalah. Dios "se 
contrajo" en un proceso de auto-limitación para hace lugar (en sentido 
metafórico, claro) para la creación. En el próximo paso la luz entró a 
este espacio en un chorro para llenar los recipientes vacíos de los 
sephiroth, pero los primeros tres fueron destrozados por la luz. Esta 
ruptura de los recipientes es llamada "shevirah". Los fragmentos de los 
recipientes rotos cayeron al abismo creado por contracción y formaron 
los qlippoth. La mayoría de la luz volvió al En Soph, pero algo de ella 
permaneció en los recipientes (como una mancha de aceite en una 
botella vacía) y cayó con los qglippoth. 


Scholem describe la shevirah y la expulsión de los qlippoth como 
purgante; no un error, un problema arquitectónico como una catedral 
gótica inadecuadamente reforzada, sino como una catarsis. Quizás el 
universo, como un bebé nuevo, vino con una placenta que debía ser 
expelida, separada y arrojada a la noche. 


Una manera de mirar a la shevirah es esta: la auto-contracción del 
tzimtzum fue un acto de Din, o Juicio, y así a la raíz del acto creativo fue 
la cualidad que los kabbalistas identificaron con la fuente del mal, y 
estaba presente en tal cantidad que una creación balanceada sólo sería 
posible eliminando el desbalance. La shevirah puede ser vista como una 
acción correctiva en la que los poderes desequilibrados de Din, los 
recipientes rotos, fueron eliminados hacia el abismo. 


Haya sido purgante o un error, la shevirah fue catastrófica. Nada 
fue como debería ser en un mundo ideal. Los cuatro mundos de la 
Kabbalah resbalaron, y el más bajo, el mundo de Assiah, descendió al 
mundo de los caparazones. Esto puede ser visto en el retrato de la G. D. 
del Edén luego de la Caída. Mucho de la Kabbalah Luriánica tiene que 
ver con acciones correctoras diseñadas para traer la restauración 
(tikkun) de la creación, para que las chispas de luz atrapadas en el 
reino de los caparazones puedan ser liberadas. 


La palabra final sobre los qlippoth debe ir para T. S. Eliot, quien se 
ha claramente golpeado cara a cara con ellos en una de sus muchas 
incursiones exitosas al articulado: 


"Forma informe, sombra sin color, 
fuerza paralizada, gesto sin movimientos. 


Aquellos que han cruzado 

con ojos directos, al otro Reino de la muerte 
nos recuerdan -si a todos- no como perdidos, 
almas violentas, pero sólo 

como los hombres huecos 

los hombres con materia." 


Capítulo 5: Kabbalah práctica 


"Pero justo cuando yo estaba por poner mis pies en el agua, 
miré hacia abajo y vi que ellos eran todos duros y ásperos y 
arrugados y escamosos justo como habían sido antes. «Oh, está 
bien», dije, sólo significa que yo tenía otro traje más pequeño 
puesto debajo del primero, y tendré que deshacerme de ése 
también. Entonces rasgué y despedacé otra vez y esta sub-piel se 
desprendió hermosamente y yo salía de ella y la dejaba yaciendo al 
lado de la otra y fui a la fuente por mi baño. 

Bueno, exactamente la misma cosa sucedió otra vez. Y pensé 
«Oh, no, ¿cuántas pieles debo quitarme?». Yo estaba añorando 
bañar mi pierna. Entonces rasgué por tercera vez y me quité una 
tercera piel, como las otras dos y salí de ella. Pero tan pronto como 
me vi en el agua supe que no había sido bueno. 

Entonces el león dijo (pero no sé si habló) «Deberás dejarme 
desvestirte». Yo tenía miedo de sus garras, puedo asegurarlo, pero 
estaba bastante desesperado ahora. Entonces yací en la tierra 
sobre mi espalda y lo dejé hacerlo. 

El primerísimo rasguño que hizo fue tan profundo que pensé 
que había alcanzado mi corazón. Y cuando comenzó a tirar de mi 
piel, me dolió peor que cualquier otra cosa que haya sentido. 

La única cosa que me permitía soportarlo era el placer de 
sentir como se desprendía la materia." 

C. S. Lewis. 


Desde una perspectiva histórica y tradicional las técnicas prácticas 
de la Kabbalah incluyen técnicas de misticismo y (a un punto no tan 
lejano) magia a ser encontrada en el sobre-mundo: compleja 
abstracción y ejercicios de visualización, meditación, control de la 
respiración, oración, ritual, postura física, cantos, abstinencia, ayuno, 
mortificación y buenas obras. Muchas combinaciones diferentes de 
práctica fueron usadas en distintos tiempos y lugares, y está claro que 
la práctica creció más allá del temperamento del individuo hasta una 
larga tradición histórica. En distintos tiempos, un maestro sobresaliente 
aparecía, y una escuela se formaría, pero estas escuelas tendían a tener 
una corta vida, y como es golpeado más por la diversidad e 
individualidad de las distintas aproximaciones, más que (lo que es 
generalmente presumido) una cadena de maestros pasando el núcleo de 
una tradición a través de los siglos. Un problema en tratar de encontrar 
una auténtica tradición de práctica kabbalística no es sólo la dificultad 
de identificar lo que es una tradición como esa sería (dada la diversidad 
de aproximaciones a través de los siglos), sino, más importante, que las 
claves de muchas de las técnicas prácticas se han perdido. En su libro 
sobre Kabbalah [1], Perte Epstein hace una cantidad de comentarios 


irónicos sobre el estado de la Kabbalah en el Judaísmo hoy en día y 
lamenta la pérdida de la tradición práctica mística. Fuera del Judaísmo 
la situación está apenas mejor; la Kabbalah se ha convertido en un 
elemento en el sílabo de muchas tradiciones, pero su aplicación 
práctica es generalmente limitada a ejercicios como en el trabajo con 
los caminos. Es instructivo examinar los rituales de iniciación de la 
Golden Dawn [2] como un ejemplo de lo que sucede cuando la Kabbalah 
es hervida junto con una mezcla de ingredientes sacados de fuentes 
Griegas, Egipcias, Rosacrucianas, y Enoquianas (hay un persuasivo olor 
a Kabbalah, pero raramente llega a comida). 

La siguiente descripción de prácticas kabbalísticas no hace intento 
alguno de ser fáciles de comprender; por el contrario, yo escogí sólo 
aquellas prácticas con la que estoy familiarizado personalmente. Esto 
será insuficiente para aquellos lectores con un interés histórico o 
académico, pero estas notas tenían un valor práctico, y no veo valor en 
el tratar de describir técnicas que no usé. Epstein [1], provee una 
introducción útil al ancho de la práctica kabbalística, y las 
personalidades que han modelado a la Kabbalah. Estoy consciente de 
que habrá aquellos que no querrán asociar el nombre "Kabbalah" a las 
prácticas que estoy por describir (aunque no soy judío, respeto las 
creencias de aquellos que lo son), pero al mismo tiempo hay una gran 
cantidad de variedad en casi dos mil años de Kabbalah, y una tradición 
viviente vale tanto o más que varias tradiciones muertas. No hay una 
tradición canónica de práctica kabbalística. 

La práctica de la Kabbalah como yo la describiré está subordinada 
a la estructura teosófica que he modelado previamente en estas notas. 
Primero y más importante de todo viene la creencia de que hay un Dios. 
La naturaleza última de este Dios no es ni conocida ni manifestada a 
nosotros, pero de la misma manera que la luz puede pasar por un 
prisma para producir un arco iris de colores, Dios se manifiesta en la 
creación como diez luces divinas o emanaciones, a las que usualmente 
se las llama sephiroth. Cada uno de nosotros es una parte de Dios, un 
microcosmos, un completo y que funciona simulacro del Completo, y así 
Dios se manifiesta en nosotros como diez luces divinas. Porque 
podemos mirarnos en el espejo de nuestro propio ser y ver la reflexión 
del macrocosmos, el conocimiento propio sombrea la imperceptibilidad 
en el conocimiento de Dios, y como la creación completa es una 
emanación de Dios, entonces el conocimiento propio mueve el centro de 
conciencia fuera de una conciencia subjetiva de la realidad hacia una 
visión objetiva y no dualística con todo lo que es. 

La segunda idea clave es que las emanaciones o sephiroth son 
aspectos del poder "creativo" de Dios. A una escala macrocósmica, la 
creación es vista como un continuo producto de un proceso dinámico en 
el que la energía creativa se manifiesta progresivamente por los 
sephiroth; a un nivel microcósmico el mismo proceso está funcionando 
y esta es la interpretación kabbalística de que "fuimos creados a 


imagen de Dios". Comprendiendo los elementos que abarca nuestra 
propia naturaleza, penetrando a nosotros mismos para comprender la 
energía y la dinámica operando en nuestra propia conciencia, entonces 
tocamos las mismas energías operando en el universo. Cuando hemos 
tocado estas energías podemos invocarlas, un nombre para este 
proceso es "magia". Tradicionalmente estas energías son llamadas por 
nombre, y están caracterizadas en maneras concretas (la lista de 
correspondencias dadas en el Capítulo 2 de estas notas proveen 
muchas ideas de cómo éstas energías son observadas al nivel que más 
fácilmente las observamos). El Árbol de la Vida kabbalístico es una 
representación o mapa describiendo la energía creativa de Dios y el 
proceso de manifestación. 

Y eso es todo, en escencia. Oue tan literalmente tomen ustedes 
estas hipótesis depende de ustedes; mi actitud se parece a la del 
ingeniero Oliver Heavyside, a quien no le importaba si sus propios 
métodos matemáticos tenían sentido para los matemáticos (no lo 
tenían), mientras que sus cálculos dieran respuestas correctas (sí lo 
hacían). Hablaré sobre ángeles y arcángeles y nombres de Dios, 
poderes y sephiroth e invocaciones, y les dejaré a ustedes que le 
busquen su propio sentido. 

Pero para retornar a la discusión sobre Kabbalah Práctica: uno 
puede identificar dos grandes tipos de trabajos prácticos partiendo de 
las hipótesis de más arriba. Desde la idea de que estamos hechos a 
imagen de Dios, podemos concluir que conociéndonos a nosotros 
mismos podemos (en alguna medida) conocer a Dios; esto lleva al 
trabajo práctico diseñado para incrementar el conocimiento propio a la 
mayor medida posible, un proceso al cual me referiré como "iniciación". 
Desde la idea de que podemos invocar a aspectos creativos de la 
energía creativa de Dios para cambiar la realidad llegamos a prácticas 
con la intención de incrementar el "poder personal". La Kabbalah se ha 
dividido por estos dos caminos, y yo creo que es correcto decir que la 
Kabbalah Judía Tradicional es predominantemente mística, con el 
énfasis en la Unión con Dios, mientras que la Kabbalah No-Judía, es 
predominantemente mágica. 

Es fácil poner en juicio estas dos aproximaciones; muchos autores 
lo han hecho. Buscar la Unión con Dios es buscar el hacer la voluntad 
de Dios; la agenda amplia y mística está compuesta largamente por la 
subyugación del ego y el reemplazo de la obstinación por la unión 
divina. La Magia es vista predominantemente obstinada y así comparte 
el impulso Satánico original de orgullo y rebelión contra la voluntad 
divina. Es fácil concluir que la unión mística (devekuth, o "ser leal a 
Dios") es la verdadera meta, y la magia una aberración "egocéntrica” de 
la conciencia. 

Es difícil proveer un contador "racional" a este argumento: ser 
racional es fallar en apreciar la inefabilidad de la mirada mística, y 
argumentar es demostrar obstinación Satánica (uno se condena por su 


propia boca). A pesar de todo esto, hay un camino intermedio entre los 
dos extremos, y en lo que sigue el proceso de iniciación está combinado 
con el uso de técnicas mágicas en una combinación que yo creo captura 
lo mejor de ambas aproximaciones. Elegí describir primero el proceso 
de iniciación porque tengo la noción romántica de que el sentido ético 
crece del conocimiento propio. Lo sigo con una discusión de algunas 
técnicas mágicas generales. 


Iniciación: 


Uno de los significados de la palabra "iniciación" es "el proceso de 
comenzar algo". ¿Qué es lo que está uno comenzando? Uno está 
encomendándose el encontrar respuestas a ciertas preguntas. ¿Qué 
preguntas? Las preguntas varían, pero son usualmente preguntas 
fundamentales sobre la naturaleza de la vida y la existencia personal: 
"¿Por qué el mundo es así?", "¿Por qué estoy vivo?", "¿Qué yace tras el 
mundo fenomenal?", "¿Por qué debería seguir viviendo?", "¿Qué es bien 
y qué es mal?", "¿Cómo debería vivir?", y "¿Cómo puedo convertirme en 
rico, famoso, y sexualmente atractivo sin ningún esfuerzo?". Sucede 
(por razones no obvias) que hay gente que no puede escapar a la 
convicción insistente de que algunas o todas de estas preguntas pueden 
ser contestadas, y las mismas personas están determinadas a exprimir 
las respuestas de alguien o algo. La situación se parece a un gato en 
una Casa nueva; la pobre criatura no descansará hasta que haya 
explorado cada rincón y abertura desde el ático al sótano. Así es cierta 
gente; miran al mundo con ojos de gato, y las preguntas filosóficas y 
metafísicas son como aberturas oscuras en el ático y el sótano de la 
existencia. Y sucede que cada pregunta, cuando es seguida con 
suficiente determinación, lleva de vuelta al que pregunta. ¿Cuál es la 
pre-condición para conocer cualquier cosa? Nosotros somos el ático y 
el sótano de la existencia, así que en el final estamos forzados a mirar 
hacia dentro, y conocernos a nosotros mismos. 

Hay otro aspecto de iniciación: por un lado tenemos el deseo de 
"saber", y por el otro lado tenemos el deseo de "ser otra cosa". La 
iniciación es también el comienzo de un proceso de  auto- 
transformación, un proceso de convertirse en otra cosa. ¿Convertirse en 
qué? Las respuestas varían, pero principalmente, la gente tiene la 
visión de "yo hecho perfecto", y si creen en santos, quieren ser santos; 
si creen en Dios, quieren ser unidos con Dios. Algunos quieren ser más 
poderosos, y algunos quieren ser ricos, famosos y sexualmente 
atractivos. Dos características fácilmente observables de gente 
buscando entrenamiento místico o mágico son una lujuria por 
conocimiento y un deseo de ser otro que no son. De hecho, una 
situación bizarra; no sólo buscan lo que son y por qué son, sino que 
cuando conozcan las respuestas, desean ser otra cosa. 


La iniciación kabbalística es un proceso de incremento del propio- 
conocimiento. Y en acompañamiento a un proceso de cambio. Está 
basada en una experiencia práctica con los sephiroth: si cada uno de 
nosotros es potencialmente un simulacro de Dios, y si la energía 
creativa de Dios puede ser descripta en términos de dinámica de los 
diez sephiroth, entonces comprendiendo la dinámica de los sephiroth en 
nosotros comenzamos a comprender la naturaleza de Dios en lo 
absoluto. El proceso de aprendizaje (como la mayoría del aprendizaje) 
refleja la operación alquímica de "solve et coagula" (esto es, antes de 
que podamos alcanzar el próximo paso en conocimiento y comprensión 
["coagula"] es necesario desarmar lo que ya existe en sus partes 
componentes ['solve"]) Esto puede ser observado siempre que 
intentamos aprender una nueva habilidad; comenzamos en un estado de 
inconsciente competencia donde podemos hacer muchas tareas sin 
dificultad, pero cuando probamos una nueva habilidad nos encontramos 
con que nuestros antiguos hábitos son un obstáculo positivo, y nos 
volvemos inconscientemente incompetentes (nos acercamos a una 
nueva tarea de una manera vieja y la hacemos un desastre). Cuando 
hayamos hecho suficientes desastres, o nos damos por vencidos, o nos 
damos cuenta de la necesidad del cambio, dejamos viejos hábitos como 
un pre-requisito para adquirir nuevos hábitos (solve), y nos volvemos 
conscientemente incompetentes. Finalmente, con suficiente práctica 
(coagula) volvemos otra vez a un estado de inconsciencia competente, 
listos para comenzar el ciclo una vez más. El proceso de iniciación 
kabbalística llevando al propio conocimiento incrementado comienza 
con los sephiroth, y cada sephira contiene en sí un mundo de "solve et 
coagula", un mundo donde uno puede funcionar con competencia 
inconsciente limitada, pero para llegar a un nuevo nivel de comprensión 
y competencia uno debe pasar por el fuego y experimenta la energía del 
sephira deliberada y conscientemente. 

¿Qué posible ventaja podría haber en comprender la naturaleza de 
un sephira? ¿Qué "cosas" hay ahí para ser aprendidas? En respuesta, no 
hay "cosas" para ser aprendidas. Un sephira no es una manifestación 
particular de conciencia (por ejemplo, placer), o un comportamiento 
particular (por ejemplo, ser honesto, ser amable); los sephiroth señalan 
manifestaciones de conciencia, son la tierra en la que los 
comportamientos (y sus opuestos) están arraigados, y comprendiendo 
un sephira uno entierra el "fenómeno" de conciencia y se aferra a un 
estado abstracto de "volverse" (emanación, o sephira), lo que da lugar 
al fenómeno. Éste es un procedimiento mágico; cuando uno cesa de 
identificarse con la lista de cualidades, creencias y comportamientos 
que pueden estar equivocados para la identidad personal (una 
necesaria, arreglada y limitada abstracción) entones uno toca la 
sustancia cruda del volverse, y está en el poder de manipular el 
"volverse" de la realidad en lo que la magia está basada. Más cerca uno 
trata de llegar a la energía de un sephira, más uno debe abandonar las 


restricciones artificiales de la personalidad; la misión mística del propio 
conocimiento y la misión mágica del poder personal se unen en el 
mismo lugar. 

Hay varias maneras de investigar la naturaleza de los sephiroth, 
pero una de las más simples y más directa es pedir ayuda a los poderes 
de los sephiroth. Principalmente, todo lo que uno tiene que hacer es 
llamar a los poderes de un sephira y pedir ser instruido. Hay tres 
problemas potenciales con este procedimiento. El primero es que es 
como pedir ser arrojado en una selva; puedes aprender a sobrevivir, o 
puedes no hacerlo. El segundo posible problema es que la gente tiende 
a tener una afinidad natural por algunos sephiroth y no otros, y dejados 
por sí mismos tienden a desarrollar su conocimiento de una manera 
desequilibrada. Finalmente, mucha gente no sabe como llamar a los 
poderes (no puedes pedirle a Gabriel que te ayude si no lo conoces, no 
sabes como contactarlo). Pero si conocieras a alguien que conociera a 
Gabriel... 

El tradicional método de iniciación en la naturaleza de un sephira 
en particular es pedirle a alguien que haya tenido esa experiencia 
ayuda para que invoque a los poderes del sephira en beneficio de uno. 
La persona escogida como iniciador usaría las técnicas de magia ritual 
para invocar los poderes de un sephira con la intención de que uno 
debería recibir instrucción y una mirada a la naturaleza del sephira. 
Funciona. Teorías metafísicas pueden ser imposibles de probar o 
desaprobar, los supuestos poderes mágicos se evaporan en el 
laboratorio de física, pero la gente que usa este tipo de iniciación puede 
cambiar visiblemente y hasta clamar haber aprendido algo. Uno puede 
discutir sobre la realidad objetiva del arcángel Gabriel y los poderes del 
sephira Yesod, pero es difícil disputar la validez de la iniciación cuando 
alguien cambia su apariencia en la realidad y de hecho, hace cosas 
diferentes como consecuencia. 

Me gustaría clasificar algunos posibles mal-entendidos. Este tipo 
de iniciación no es una ceremonia con un guión pre-fijado y largo, como 
los rituales de tipo masónicos que se han vuelto tan cercanamente 
asociados con las iniciaciones mágicas. El ritual de iniciación que estoy 
describiendo es un desafío; es un encuentro uno-a-uno, entre un 
iniciado y un iniciador, que actúa como agente para los poderes 
invocados. Si hay un guión, es mínimo; el propósito del ritual no es 
impartir secretos, o imponer una vista del mundo, sino desafiar al 
iniciado a demostrar una comprensión personal e individual relevante a 
la iniciación. El éxito de la iniciación depende de la habilidad del 
iniciador de invocar y canalizar los poderes, y de la buena voluntad del 
iniciado a ser desafiado a un nivel profundamente personal en una 
atmósfera de confianza. El aspecto desafiante de la iniciación es una 
parte vital de su éxito; crea un estrés catalítico que puede actuar 
trayendo como repentinos y a veces dramáticos cambios en perspectiva. 


La iniciación es también un desafío para el iniciador; cada iniciado es 
diferente y se aproxima al mismo lugar por distintas direcciones. 

Éste tipo de iniciación no es un procedimiento ligero. Es fácil 
abusarlo. El propósito de la iniciación no es seleccionar por 
conformidad (lo opuesto), pero debe ser dicho que es fácil para un 
iniciador usar una iniciación para aumentar el poder personal. Hay un 
problema en los sistemas esotéricos que usan un sistema de 
aprendizaje y no es único de esta forma particular de iniciación. 

La auto-iniciación es posible y puede ser la única opción para 
mucha gente. Sufre de un determinado número de desventajas: 


> la gente es naturalmente auto-importante y dota a sus 
opiniones, actitudes y prejuicios con mucha más importancia 
que cualquier otra persona lo haría. El trabajar con otra 
persona produce fricción benefactora. 

> Es fácil darse excusas a uno mismo que uno no daría a otra 
persona. Su presencia es un desafío a hacer un esfuerzo, oO 
hacer las cosas indiferentemente. 

> El trabajo mágico puede producir cambios dramáticos en el 
comportamiento. Un observador puede proveer información 
sobre el resultado. 

> La mayoría de la Kabbalah no son "hechos"; son "maneras de 
ser", y un excelente método de aprender es dejar a alguien más 
demostrarlo. 

> Es fácil re-inventar la rueda cuando uno trabaja por sí mismo. 


Ninguna de estas dificultades es insuperable. Uniéndose a un 
grupo dramático amateur como un ejercicio mágico deliberado y 
consciente deberá proveer algo de la potencia cruda necesaria, y 
mucho estrés, fricción y desafíos a la vista personal del mundo. Es fácil 
pensar en otros ejemplos. Lo que es importante es no tratar a la 
Kabbalah práctica como algo separado de la vida normal, sino usar la 
vida normal como un estímulo para poner a la Kabbalah en práctica 
(esto es una idea kabbalística tradicional). Si no puedes hacerlo en la 
vida ordinaria, no puedes hacerlo. 

Es fácil mistificar la iniciación y pretender que lleva a un lugar más 
que "la escuela de los golpes duros". No lo hace. La vida ordinaria es un 
iniciador adecuadamente perfecto, y la gente sí cambia de muchas 
maneras (a veces dramáticamente) a medida que crecen. Como mucho, 
la iniciación puede ir un poco más allá. Puede y debería acelerar el 
proceso de adquirir conocimiento propio y (al menos en teoría) llevar 
hacia alguien que ha explorado su microcosmos personal en una ancha, 
más profunda y más sistemática manera que alguien que tiene que 
sufrir "las idas y vueltas de la atroz vida" en la desigual y azarosa 
secuencia que es nuestro individuo común. El kabbalista debería poder 
ir más allá explorando y analizando los extremos de la conciencia, pasos 


sin límites en la tierra de sombras del "no-yo", donde demonios del 
"ser-otro" amenazan al frágil fantasma de la identidad personal. 

Mucho de lo que un iniciador hace es hacer preguntas. Si quieres 
hacer una auto-iniciación deberás hacer tus propias preguntas. Usaré 
los sephiroth Hod y Netzach como ejemplos para mostrar como las 
correspondencias sephiróthicas pueden ser usadas para hacer 
preguntas. Supone que deseas identificar aquellos comportamientos y 
actitudes en tu personalidad que son señaladas por Hod y Netzach. Lee 
las correspondencias en el Capítulo de Hod y Netzach y trata de 
decidir. ¿Eres impulsivo? ¿Haces lo que quieres hacer e ignoras a la 
gente que te advierte de las consecuencias? ¿Tienes fuertes pasiones 
por cosas, gente, lugares? Si te preguntas por qué estás haciendo algo, 
¿cómo te explicarías? (¿Darías elaboradas racionalizaciones, o dices 
cosas como "No tuve opción", o "Me hiciste hacerlo", o "Sólo quiero 
hacerlo", o "No puedo explicar por qué"?). ¿La gente te dice que dejes 
de ser irracional? ¿Encuentras difícil el suprimir tus emociones, piensas 
que eres transparente a los demás? ¿Estás furioso un minuto, triste el 
siguiente, tus estados de ánimo y sentimientos cambian rápidamente? 

Por el otro lado, puedes ser alguien que se preocupa por el 
protocolo de las relaciones y situaciones (¡te preocupa si está bien o no 
besar en la primera cita!). Te gusta hablar sobre las cosas y tener ideas 
definidas sobre las maneras correctas e incorrectas de llevar a cabo un 
discurso (te refieres a esto como "ser racional"). Analizas tu conducta 
en algún detalle de acuerdo a un constantemente desarrollándose 
conjunto de reglas, e imaginas situaciones hipotéticas para probar tu 
habilidad de aplicar estas reglas (no deseas cometer un error). Tienes 
experiencia en manejar problemas con muchas reglas y puedes ser 
adepto a engañar las reglas. Tienes una clara comprensión de 
abstracciones de alto nivel fo de sistemas de abstracciones de alto 
nivel, ¡como la Kabbalah!? y puedes trabajar en la ley, medicina, 
financiamiento, ciencia, oO ingeniería donde puedes aplicar 
conocimiento basado en reglas. Puedes sentirte incómodo con una 
muestra de emoción de otra persona, particularmente cuando se 
atraviesa con tu sentido de protocolo y mantienen a raya tus emociones. 
La gente puede encontrarte definido pero clínico, capaz de comunicarse 
verbalmente, pero pobre al resolver situaciones de la vida real 
involucrando conflictos emocionales, pobre ante cualquier problema 
donde haya insuficiente información, donde las variables no pueden ser 
cuantificadas, o donde no hay modelo abstracto. 

El primer conjunto de comportamientos es apropiado a Netzach, 
mientras que el segundo es apropiado a Hod. Poca gente son 
puramente una cosa u otra, y los comportamientos cambian de acuerdo 
a las circunstancias (el tomar alcohol tiende a cambiar a la gente de un 
comportamiento tipo-Hod a uno tipo-Netzach). Una persona puede 
mantener un personaje Hod en el trabajo, a la noche ir a un bar y 
volverse completamente opuesto. Mi chiste favorito sobre Hod/Netzach 


tiene que ver con la pareja (real) a quienes le preguntaron a cuales de 
los dos sephiroth le tenían más afinidad. El hombre respondió "Bueno, 
yo siento que soy Hod", y la mujer contestó "Yo creo que probablemente 
soy Netzach". 

El análisis puede ser tomado más allá. Supone que has identificado 
un gran número de comportamientos tipo-Hod en ti mismo. La virtud 
de Hod es la honestidad o la confianza, y su vicio la deshonestidad (el 
poder del lenguaje de representar y comunicar información sobre el 
mundo automáticamente trae con él el poder de "mal-representar" lo 
que está sucediendo). ¿Qué tan seguido eres deshonesto? ¿Contigo 
mismo? ¿Con los demás? ¿En que situaciones sancionas la 
deshonestidad? ¿Qué valor percibes en la deshonestidad? ¿Eres capaz 
de dar cuanta puramente objetivo de una relación fallida sin 
racionalizar tu propio comportamiento? Trata, y pídele a un buen amigo 
que califique el intento. Debo enfatizar que no hay intento moral en 
esta disección de la deshonestidad personal (es un ejercicio diseñado 
para exponer la manera en la que representamos eventos para 
hacernos sentir cómodos). 

La Ilusión de Hod es Orden, y el qlippah o caparazón de Hod es 
Orden rígido. Es fácil observar como durante las discusiones y peleas la 
gente trata de defender y preservar la estructura (o forma) de sus 
creencias. ¿Conoces a alguien con una vista inquebrantable del mundo? 
¿Te molesta que no importe qué tan ingenioso seas en encontrar 
contra-ejemplos a su vista, esta persona siempre tendrá éxito en 
"encajar" tu ejemplo en su vista del mundo? ¿Qué sobre ti mismo? 
¿Coleccionas evidencia que refuerzan tus creencias como alguien 
coleccionando estampillas? ¿Eres consciente de tratar de "encajar" e 
"interpretar" las evidencias para que mantengan a tus creencias? ¿Por 
qué son importantes tus creencias? ¿Cuál es su "valor" para ti? ¿Qué te 
sucedería si las dejaras? 

Puedes hacer lo mismo con el sephira Netzach. La Ilusión de 
Netzach es la proyección, la cara adversa de la empatía, la tendencia de 
atribuir incorrectamente a otros los mismos sentimientos y motivos que 
yo tengo. Supongan que yo estoy sexualmente atraído a alguien; yo 
miro a esta persona y ésta me sonríe en respuesta. ¿Qué significa esa 
sonrisa para mí, en ese instante? ¿Cuántos errores distintos puedo 
haber hecho? Supongan que le digo a alguien "Sé como te sientes", y 
furiosamente me contesta "¡No, no lo sabes!". Una de las maneras más 
rápidas de alejar a alguien es constantemente mal-interpretar como se 
sienten. ¿Estás constantemente confundido por que la gente no puede 
compartir tus gustos en ropa, música, literatura, películas, arte o 
decoración? ¿Sientes que sólo si sus ojos se abrieran, podrían? ¿Tratas 
de convertir a la gente a tu gusto? ¿Cómo reaccionas cuando no están 
impresionados? ¿Haces juramentos secretos que afectan la manera en 
que los tratas? ¿Alguna vez has despreciado a alguien porque su gusto 


ofendió el tuyo? ¿Qué "valor" tiene tu estética personal para ti? ¿Qué 
sucedería si la dejaras? 

Como pueden ver, este no es un procedimiento donde cualquiera 
va a proveer respuestas. Preguntas, sí; montones de preguntas, pero no 
respuestas. Hacer la pregunta correcta no es fácil; tendemos a tener 
una ceguera particular sobre nuestros propios comportamientos, 
creencias y actitudes, y eso se traduce en una inconsciencia de lo que 
somos. Una de las bromas más viejas que los niños hacen es pegar un 
papel en la espalda de alguien diciendo "Patéame", "soy tonto", o algo 
por el estilo. El pobre desafortunado camina y se pregunta por qué sus 
compañeros están comportándose extrañamente (riéndose entre 
dientes, se esconden detrás y así. El no puede ver lo que los demás ven 
claramente, y no tiene el poder de comprender (y posiblemente 
influencia) su comportamiento hasta que sí ve. Supongan que un 
"iniciador" va y dice: 


"¿Has mirado tu espalda recientemente?" 
"¡Ah!" dice la víctima en una repentina iluminación. 


De acuerdo a la sabiduría folclórica, hacer preguntas es un negocio 
peligroso. Hacerte preguntas a ti mismo ciertamente lo es. No tiene 
beneficio obvio. Puedes encontrarte odiándote a medida que penetras 
capas de auto-decepción y deshonestidad solo para descubrir un miedo 
(o terror) a cambiar, y resoluciones y compromisos devotos se caen en 
pedazos en la cara de ése miedo. Te sacas la primera piel, y luego te 
sacas la siguiente piel, y luego te sacas la piel debajo de ésa. Entonces 
te trabas. No puedes seguir solo (no tienes el coraje para hacerlo), y al 
mismo tiempo no puedes volver a todo lo que eras. Un hombre ciego y 
sordo puede pararse felizmente en el medio de una carretera muy 
traficada, pero denle vista y oído por sólo un segundo y ésa felicidad se 
fue. Es a este punto donde ayuda tener fe en un poder más grande que 
ti mismo (tu Santo Angel Guardián, Dios, el León, lo que sea). En 
resumen, el proceso de iniciación kabbalística descrito está basado en 
detalle en el mapa de la consciencia provisto por el Arbol de la Vida y 
las correspondencias. Los sephiroth son explorados usando magia ritual 
para invocar a los poderes de los sephiroth para los propósitos de la 
iniciación. Loas incidentes en la vida ordinaria son interpretados como 
desafíos o experiencias de aprendizaje dadas por los poderes. Los 
mayores pasos en el proceso de iniciación están marcados por cambios 
observables en el iniciado, y confirmado por un iniciador cuyo rol es 
primariamente aquel de un catalista. Esta técnica de iniciación ha sido 
usada como mínimo por cien años, pero su ejecución ha tendido a ser 
unida a una gran cantidad de basura superflua (elaboradas ceremonias 
y guiones, grados y títulos pomposos y generalmente sin significado, y 
sistemas mágicos tan vastamente elaborados que el futuro iniciado más 
tiempo mirando al dedo que a la Luna). 


Ritual: 


El ritual kabbalístico que estoy por describir está basado en una 
suposición que puede ser o no válida, pero que le da a la técnica un 
estilo característico. La suposición es que "la forma precede a la 
manifestación"; eso es, cualquier cosa que se manifiesta en este, el 
mundo real y físico está precedida por un proceso de "formación", un 
proceso descrito en su forma general por la doctrina de la emanación 
sephiróthica y el Árbol de la Vida kabbalístico. Ésta premisa no es tan 
extraña o metafísica como parece ser. Cada objeto en la habitación en 
donde estoy es un producto de la manufactura humana. La taza de la 
que estoy tomando té fue una vez arcilla, y su forma existió en la mente 
de alguien antes de tomar la forma en arcilla horneada. La casa donde 
vivo fue una vez el diseño de un arquitecto, y antes de eso, un objeto 
abstracto en el esquema de un terrateniente para hacer dinero. Cada 
objeto de manufactura humana originalmente existió como una idea o 
forma en la mente de alguien, y cada idea pasó por un proceso de 
desarrollo, de inspiración a manufactura (he descrito mucho de esto en 
otros lugares de estas notas). No es un gran paso concebir al Universo 
completo como un producto de la mente, para que cada forma de 
sustancia (los elementos físicos, cada especie de planta y animal) son el 
resultado de un proceso de formación ocurriendo en la mente. ¿Dónde 
están estas mentes abstractas? Ellas componen un completo al que los 
kabbalistas convenientemente llaman "Dios", y las partes, si nos 
queremos referir a ellas separadamente como componentes 
subordinados, los llamamos "arcángeles", y "ángeles", y "espíritus", y 
"apariciones", y "demonios". Cada una des estas mentes o inteligencias 
contiene una porción de la forma arquetípica del mundo en su lugar 
apropiado, y cada mente es una forma por derecho propio; cada una de 
estas inteligencias arquetípicas pueden ser comprendidas como una 
parte de Binanh, la Inteligencia de Dios y Madre de toda forma. 

Si suelto una piedra, se cae al suelo. Lo hace porque el espíritu de 
materia habitando la piedra, usa espíritus mensajeros (o ángeles) 
llamados gravitones para comunicarse con el espíritu de materia 
habitando la Tierra. Resulta que la curvatura del espacio-tiempo (su 
forma) está determinada por los Señores de la Materia en una manera 
intrincada pero exacta de acuerdo a la distribución masa-energía (los 
detalles pueden ser resumidos en una ecuación por primera vez escrita 
por Albert Einstein). Puede parecer absurdo y retrógrado (y William de 
Occam estaría ciertamente revolviéndose en su tumba) sugerir que lo 
que llamamos leyes físicas son formas mantenidas en las mentes de 
inteligencias arquetípicas, pero como el mismo Einstein dijo, "Lo más 
incomprensible del mundo es que es comprensible"; esto es, puede ser 
descrito usando el lenguaje. "Hay" formas abstractas que describen 


cambios en el mundo físico, y ellas "pueden" ser comprendidas por la 
mente, y a pesar de que haya un largo trecho para proponer que la 
mente tome supremacía sobre la materia, es una vista atractiva al mago 
practicante. Es una vista completamente consistente con la Kabbalah. 
Cuando llamo a un espíritu para modificar la ley de la gravedad en un 
lugar y tiempo especifico, no estoy violando una ley física; estoy 
"cambiándola" en su fuente. Si "la forma precede a la manifestación", 
entonces la magia práctica es sobre comprender como el futuro se 
forma desde el presente. Las semillas de muchos futuros son plantadas 
en el presente, y accesibles al mago como las formas del futuro. Las 
formas del futuro están siendo progresadas por muchas mentes; cuando 
se sobreponen, hay conflicto e inconsistencia, una situación parecida a 
un autobús donde cada pasajero tiene un volante dándole una dirección 
desconocida y variable a la dirección eventual del autobús. En una 
interpretación fla traducción literal del término era "codismo Taoísta"], 
el mago es una persona que entiende la dinámica de doblar 
suficientemente bien para usar movimientos oportunos para mover el 
autobús en una dirección deseada. Quizás ambas interpretaciones son 
válidas. En cualquier caso, si uno acepta la similitud, entonces debería 
estar claro que la magia es raramente encontrada en ciertos casos. En 
ambos casos, el mago debe tener una noción clara de la dirección, lo 
que usualmente llamado "intención". 

La formación es un proceso de aumentar la limitación o anclajes. 
Una vez que algo es manifestado está anclado o limitado por lo que es 
en ése instante. Supongan que quiero hacer una película. Podría ser 
una película sobre "cualquier cosa". Una vez que tengo el guión estoy 
más limitado, pero tengo muchas oportunidades dirigiendo la película 
(elección de los actores, escenarios, lugares, etc.). Una vez que tengo 
las primeras copias mis opciones están aún más limitadas, pero aún 
tengo algo de libertad en la edición. Finalmente, una vez que la película 
es lanzada, no tengo libertad de cambiarla, a menos que, como muchos 
directores, elija re-editarla y re-publicarla. La intención es también una 
limitación: es una limitación de voluntad. Escojo hacer una película, 
pero podría haber elegido escribir un libro en lugar de eso, o haber 
escogido tomarme una vacaciones. Escogiendo hacer una película yo 
limité mi libre-voluntad. Podría, por supuesto, abandonar el proyecto 
de la película, pero una vida de proyectos incompletos y abandonados 
no es muy satisfactoria para mucha gente, entonces mi voluntad de 
continuar (es decir, llevar a la manifestación) sostiene mi intención y 
tengo que aprender a vivir con esta justa y considerable limitación de 
mi teórica libre-voluntad. 

La limitación de la voluntad y formación de la película van de la 
mano. No puedo sólo proponerme hacer una película: tengo que 
proponerme conseguir un guión, encontrar dinero, pedir prestado el 
equipo, contratar actores y empleados. La formación de la película es 
dirigida por una fragmentación de mi proposición general en muchos 


componentes y sub-componentes a medida que la tarea procede, y la 
proposición y la actividad se alimentan entre ellas hasta que enterrado 
hasta las rodillas con los detalles de la elaboración de la película, puedo 
encontrarme pensando "Daría cualquier cosa si pudiéramos conseguir 
esta escena e ir por unas cervezas”. Hemos ido desde una persona con 
teóricamente libre-voluntad ilimitada a alguien que no puede ir por 
unas cervezas. Mucha gente que va al trabajo e intenta mantener una 
familia están en ésta situación de estar tan limitados por elecciones 
previas e historia pasada que tienen muy poca libre-voluntad actual o 
energía no-comprometida fsería mejor la expresión de fuerza no- 
comprometida, para que uno vea la relación de la energía que se 
hablará con el impulso creativo], una situación que tiene que ser 
comprendida en algún detalle antes de intentar trabajos mágicos serios. 

Para resumir: si la magia es sobre hacer las cosas "ocurrir", 
entonces el mago puede querer entender el proceso de formación que 
precede a la manifestación, y comprender no sólo las formas que otras 
personas están "proponiendo", formas que pueden ser competitivas, 
sino también la relación detallada entre proposición y formación. No 
tienes que entender estas cosas; a mucha gente le gusta que la magia 
sea verdaderamente "mágica" (es decir, sin causalidad o mecanismo), 
pero la Kabbalah provee un modelo técnico para trabajos mágicos (el 
Relámpago en el Árbol) que muchos encuentran útil. Creo que es un 
error confundir una falta de conciencia de mecanismo con una falta de 
mecanismo, igual que alguien puede mirar a un reloj y suponer que se 
mueve "por magia”, y así me gustaría decir algo más sobre el concepto 
de limitación, un concepto escencial para comprender el marco de 
trabajo del ritual que voy a describir. 

Somos seres limitados: nuestras vidas están limitadas a algunas 
decenas de años, nuestros cuerpos están limitados en sus habilidades 
físicas, y comparados con los distintos tipos de vida en este planeta, 
estamos claramente muy especializados comparados con el potencial de 
lo que podríamos ser si tuviéramos la elección de ser cualquier cosa 
que quisiéramos. Hasta como seres humanos estamos limitados, en eso 
somos cada uno un poco distinto de los otros; nos limitamos a nosotros 
mismos a algunas habilidades por el esfuerzo y el talento requerido, y 
sólo en casos excepcionales encontramos gente que es experta en un 
gran número de habilidades diferentes (mucha gente está feliz si es 
reconocida como experta en una cosa). Es un hecho que a medida que 
la suma total de conocimiento se incrementa, la gente (particularmente 
aquellos con habilidades técnicas) están forzados a volverse más y más 
especializados. 

Ésta idea de limitación y especialización ha encontrado su camino 
en el ritual mágico por una percepción mágica (o mística) de que, a 
pesar de que toda la conciencia en el universo es Una, y esa cualidad de 
ser Una puede ser percibida directamente, se ha vuelto limitada. Hay 
un proceso de limitación (formación) en el que el Uno (Dios, si les 


gusta) se vuelve progresivamente estructurado y anclado hasta que 
alcance el nivel tuyo y mío. Magos y místicos por todo el mundo son 
relativamente unánimes en insistir que la conciencia cotidiana normal 
de muchos seres humanos es una limitación severa al potencial de la 
conciencia, y es posible, por medio de varias disciplinas, extender la 
conciencia a nuevas regiones. De un punto de vista mágico, la 
personalidad, el ego, el sentido continuo del "yo", es una creación 
mágica, un elemental artificial o pos-forma que consume nuestro poder 
mágico a cambio del tipo de limitación necesaria para sobrevivir, y para 
hacer funcionar la magia, es necesario apartar la energía de esta 
obsesión con identidad personal y propia-importancia. 

Ahora, considerando el siguiente problema: has sido aprisionado 
dentro de una gran bolsa de plástico inflada. Tienes un martillo y un 
escalpelo. ¿Qué herramienta te sacará más rápido? La respuesta que 
estoy buscando es obviamente el escalpelo. La clave para salir de 
bolsas grandes, de plástico e infladas es aplicar la mayor fuerza posible 
a un punto lo más pequeño o agudo posible. Los magos están de 
acuerdo con este principio (la clave para un ritual exitoso es una 
"voluntad aguda y definida"). Un místico puede tratar de expandir la 
conciencia en todas las direcciones simultáneamente, para ver más y 
más del Uno, para abarcar el Uno, quizás hasta trascender el Uno, pero 
esto es difícil, y mucha gente no puede hacerlo en la práctica. Mejor 
que expandir en todas las direcciones simultáneamente, es mucho más 
fácil limitar una excursión de conciencia en una sola dirección, y más 
preciso y bien definido es esa limitación a una dirección específica, más 
fácil es salir de la bolsa plástica. La limitación de la conciencia es el 
truco que usamos para lidiar con las complejidades de la vida en la 
sociedad moderna, y mientras estemos forzados a vivir en éste balancín 
podríamos muy bien hacer una virtud de una necesidad, y usar nuestra 
habilidad cuidadosamente cultivada para concentrar atención en 
pequeñeces para salir de la bolsa. 

Encontramos el concepto de limitación apareciendo en el proceso 
de formación que lleva a la manifestación; en la limitación de la 
voluntad que lleva la proposición; ahora sugiero que una limitación 
concentrada de la conciencia es un método para liberar energía mágica. 
La limitación es la clave para comprender la estructura del ritual 
mágico como descripto en estas notas, y la clave a la práctica exitosa. 


Pasos escenciales: 


Estoy decidido en contra de dar los detalles de cualquier ritual. 
Todos los rituales de los que he formado parte fueron escritos por una o 
más de las personas presentes. No creo que cualquiera de los rituales 
valdrían la pena para ser preservados por su contenido literario o 
poético. Por el otro lado, la mayoría de los rituales de los que he 
formado parte están conformados a una estructura básica que 


raramente ha variado; la esta estructura se la llama "los pasos 
escenciales". 

Nunca va a haber un acuerdo entre lo que es escencial en un ritual 
y lo que no lo es, no más que el acuerdo que dice lo que hace a una 
novela buena. Eso no significa que nada valga la pena ser aprendido. 
Los pasos que yo enumero luego, son sugerencias que me fueron dadas, 
y mucha mirada interior (no mía) ha ido dentro de ellos; se conforman a 
una tradición mágica occidental, que no ha cambiado en sus escenciales 
por miles de años, y los entrego en el mismo espíritu en el que los 
recibí. 

Éstos son los pasos escenciales: 


Abrir el Círculo 

Abrir las Puertas 

Invocación de los Poderes 

Oración de Proposición y Sacrificio 
Ritual Principal 

Abandono de los Poderes 

Cerrar las Puertas 

Cerrar el Círculo 


ES e 


> Paso 1: Abrir el Círculo 


El Círculo es el lugar donde el trabajo mágico es llevado a cabo. 
Puede ser literalmente un círculo en el suelo, o podría ser una iglesia, o 
un círculo de piedras, o podría ser un círculo imaginado inscripto en el 
aethyr, o podría ser un punto consagrado por tradición. En algunos 
casos el Círculo es creado especificamente para una pieza de trabajo y 
luego cerrado, mientras que en otros casos (por ejemplo, una iglesia) el 
edificio es consagrado y todo el espacio dentro del edificio es tratado 
como si fuera un círculo abierto por largos períodos de tiempo. No 
quiero tratar demasiado con generalidades, entonces trataré con el 
caso común en el que un círculo es creado especificamente para una 
pieza de trabajo, para un período de tiempo típicamente menor a un 
día. El lugar donde el círculo es creado podría ser cualquiera: dentro de 
la casa, fuera de la casa, en una colina o un sótano. Podría ser un lugar 
imaginario, el ritual llevado a cabo en un sueño lúcido, por ejemplo. 
Más generalmente, un ritual tomará lugar en una habitación en una 
casa, y la primera habilidad mágica que el mago desarrolla es la 
habilidad de convertir cualquier lugar en un templo. A mí me gusta 
preparar una habitación con algún tipo de limpieza, y espacio claro en 
el suelo para un círculo real o visualizado. Aseguro la habitación contra 
todo acceso hasta donde puedo, descuelgo el teléfono, etc. 

El Círculo es el primero límite mágico: crea un área dentro de la 
cuál la magia toma lugar. El mago trata de controlar todo lo que toma 
lugar dentro del Círculo (limitación), y así un círculo a 3 kilómetros de 


distancia no es práctico. El círculo marca el límite entre el resto del 
mundo (tomando su camino normalmente) y un espacio mágico donde 
las cosas definitivamente no van normalmente (de otro modo, no habría 
punto en llevar a cabo un ritual en el primer lugar). Hay una 
dislocación: la región dentro del círculo es separada del resto del 
espacio y es libre de ir por su propio camino. Hay algunos tipos de 
trabajo mágico donde no sería razonable tener un círculo (por ejemplo, 
trabajando con los elementos naturales en el mundo a lo largo), pero a 
menos que estés trabajando con un poder ya presente en el ambiente 
en su estado normal, es mejor trabajar dentro de un círculo. 

El Círculo puede ser una marca en el suelo, o algo más intangible 
aún; mi propia preferencia es una línea imaginada de fuego azul 
dibujada en el aire. Es en la naturaleza de la conciencia donde 
cualquier cosa tomada como real será eventualmente aceptada como 
real (y si quieres comenzar una discusión, digan que el dinero no existe 
y no es real). Desde un punto de vista del ritual, el Círculo es un límite 
real, y si se mantiene siendo útil debería ser tratado con el mismo 
respeto que una cerca electrificada. Mascotas, niños y testigos casuales 
deben ser mantenidos fuera de él. Cualquiera sea el procedimiento que 
toma lugar dentro del Círculo deben tomar lugar sólo dentro del Círculo 
y en ningún otro lugar, y conservadoramente, tu vida normal no debería 
entreternerse en el Círculo a menos que sea parte de tu proposición 
que lo hiciera. De un punto de vista simbólico, el Círculo marca un 
nuevo "círculo de normalidad", un círculo diferente de tu usual "círculo 
de normalidad", haciendo posible mantener las dos "regiones de 
conciencia" distintas y separadas. El mago deja la vida cotidiana atrás 
cuando el Círculo es abierto, y vuelve a ella cuando el Círculo es 
cerrado, y para la duración adopta una disciplina de pensamiento y 
ejecución que es específico al tipo de trabajo mágico siendo 
emprendido; este procedimiento no es tan diferente de ése en muchos 
tipos de laboratorios donde los científicos trabajan con materiales 
peligrosos. 

Abrir un Círculo usualmente involucra el dibujar un círculo en el 
aire o en el suelo, acompañado por una invocación a los espíritus 
guardianes, o los poderes elementales de los cuatro cuartos, o los 
cuatro vigías o los arcángeles, o lo que sea. El bien conocido Menor 
Ritual del Pentagrama [2] puede ser usado como la base para la 
apertura de un círculo kabbalístico. El método preciso no es tan 
importante como practicarlo hasta que puedas hacerlo dormido, y 
debería ser llevado a cabo con la misma actitud que un soldado en tarea 
de guardia formal fuera de un edificio público. El tipo de ritual que 
estoy describiendo es formal; mucha de su efectividad deriva de una 
precisión clínica. Por ejemplo, yo nunca, en ningún momento me giré o 
moví en sentido contrario a las agujas del reloj dentro del círculo. 
Cuando trabajo en un grupo uno de los oficiales más importantes es el 
centinela portador de espadas, responsable del procedimiento y la 


disciplina dentro del círculo. Cuando creas un círculo estás 
estableciendo, un perímetro bajo los "ojos" guardianes de cualquier 
guardián que hayas pedido para vigilar las cosas, y una actitud marcial 
y sentido de disciplina y precisión crean el ánimo psicológico correcto. 
Cuando se trabaja en grupo ayuda si la persona que abre el círculo 
anuncia "el círculo ahora está abierto" porque no puede haber duda 
entre aquellos presentes de si la apertura ha sido completada a la 
satisfacción de la persona que lo lleva a cabo, y el espacio sagrado ha 
sido establecido. 


> Paso 2: Abrir las Puertas 


Las puertas en cuestión son el límite entre la conciencia mágica o 
normal. Igual que abrir el Círculo limita el ritual en el espacio, entonces 
abrir las puertas limita el ritual en el tiempo. No todos abren las 
Puertas como una actividad separada (abrir el Círculo puede ser 
considerado una apertura, de hecho, de las Puertas, pero hay buenas 
razones para mantener las dos actividades separadas). Primariamente, 
es conveniente el poder abrir un Círculo sin estar en conciencia mágica; 
a pesar de lo que dije sobre no llevar conciencia normal al Círculo, las 
reglas fueron hechas para ser violadas, y hay veces donde algo no es 
placentero y no querido se mete en la conciencia normal, y un Círculo 
puede ser usado para mantenerlo fuer de él (piensen en cubrirse con 
sábanas cuando tienen miedo a la noche). Secundariamente, abrir las 
Puertas como una actividad separada significa que puede ser ajustado 
al tipo específico de conciencia mágica al que estés tratando de entrar. 
Tercero, igual que las cajas fuertes de los bancos y los misiles 
intercontinentales tienen dos llaves, también es prudente hacer la 
entrada a la conciencia mágica como algo que haces por antojo, y 
mientras más pasos distintos haya, más esfuerzo consciente es 
requerido. Finalmente (y éste es un punto importante), el abrir el 
Círculo es mejor hecho con una actitud marcial, y es útil tener un 
espacio para respirar para salir de ése ánimo necesario para la 
invocación. Abrir las Puertas parece una oportunidad de hacer esa 
salida. 

Hay muchas maneras de abrir las Puertas, y muchas Puertas que 
puedes abrir. Yo imagino las puertas enfrente mío, y las abro 
físicamente, alcanzándolas con ambos brazos. Visualizo diferentes 
puertas para diferentes sephiroth, y a veces diferentes puertas para el 
mismo sephira. 


> Paso 3: Invocación de los Poderes 
La invocación a los poderes es normalmente una excusa para 


algunas de las más lideradas, pomposas, grandiosas, y turgentes prosas 
nunca antes escritas o recitadas. Libros tutoriales de magia están llenos 


de éstas cosas. Si estás invocando a Saturno durante una luna casi llena 
puedes estar justificado en seguir como Brezhnev dirigiéndose al 
Presidio del Grupo Comunista Soviético, pero como en todos los demás 
aspectos de la magia, el truco no está en lo que hagas, sino como lo 
hagas, e invocaciones interminables no son la respuesta. En un nivel 
práctico, leer una larga invocación de una hoja de papel con poca luz 
requerirá tanto esfuerzo consciente que es difícil "dejarse ir", entonces 
tratar de mantener las cosas simples y al grano, para que puedas hacer 
una invocación sin tener que pensar en eso demasiado, y eso dejará 
lugar para el más importante aspecto cambiante consciente de la 
invocación. Cuando hago trabajo sephiróthico, uso el Dios sephiróthico, 
Arcángel, Tipo de Ángel y sephira nombrados como parte de mi 
invocación, y pongo mi esfuerzo en la entonación del nombre más que 
memorizarme largas invocaciones. 

Una invocación es como un ticket para un tren: si no puedes 
encontrar el tren no hay mucho punto en el ticket. Abrir las puertas te 
lleva al umbral de la conciencia mágica, pero es la invocación la que te 
sube al tren y te lleva al lugar correcto, y eso no es algo que "sólo 
sucede", a menos que tengas una aptitud natural para el aspecto que 
estés invocando. Sucede ese modo, sin embargo; la gente tiende a 
comenzar su trabajo mágico con aquellas áreas de la conciencia con las 
que se sienten más familiarizados, entonces pueden bien tener éxito 
inicial. Gente malvada y violenta hace conjuraciones malvadas y 
violentas; gente amable invoca al amor (mucha gente comienza su 
trabajo con un "ticket gratis"), pero en general la invocación requiere 
práctica, y el poder de la invocación viene de la práctica, no de la prosa 
que no muere. 

No puedo dar una prescripción para entrar en la conciencia 
mágica. Rituales bien pensados, practicados de vez en cuando, tienen 
una manera de cambiar la conciencia que es sorprendente e 
inesperada. No sé por qué sucede, sólo lo hace. Yo sospecho que el 
carácter peculiar del ritual, la manera en la que involucra cada sentido, 
ocupa cuerpo y mente al mismo tiempo, su numinioso y exótico 
simbolismo, la intensidad de la preparación y ejecución, involucra 
partes durmientes de la mente, o al menos accionan las partes normales 
de una manera inusual. Usar el ritual para causar cambios marcados en 
la conciencia no es difícil. El ritual no es un procedimiento racional. El 
simbolismo de la magia es intuitivo y emana de un pozo muy profundo; 
el proceso completo del ritual efectivamente pasa por alto a la mente 
racional, entonces esperar que el producto de un ritual obedezca los 
dictados de la razón es completamente irracional. La imagen de un 
caballo es apropiada: cualquiera puede montar un potro salvaje, pero 
llegar al punto en donde el caballo y el jinete van en la misma dirección 
al mismo tiempo toma práctica. El proceso de limitación descrito en 
estas notas no puede influenciar la desobediencia natural del animal, 


pero al menos, es un método de asegurarse que el caballo reciba un 
mensaje claro. 


> Paso 4: Oración de Intención y Sacrificio 


Si un ritual mágico no es considerado como una forma de 
entretenimiento bizarro llevado a cabo por sólo hacerlo, entonces debe 
haber una razón para hacerlo (curación, adivinación, desarrollo 
personal, iniciación, o algo por el estilo). Si es curación, entonces 
usualmente es curación para una persona específica, y, otra vez, no es 
curación en general, sino curación de algún mal específico, dentro de 
algún periodo de tiempo. La oración de intención es la culminación de 
un proceso de limitación que comienza cuando el Círculo es abierto, y 
para regresar a la analogía de la bolsa de plástico, la oración de 
intención es como la navaja del escalpelo (más precisa es la intención, 
más energía del ritual es aplicado a un simple punto). 

La observación de que los rituales trabajan mejor si su energía es 
concentrada está de acuerdo con nuestras experiencias en la vida 
cotidiana: cualquier cambio, no importa que tan pequeño 0 
insignificante, tiende a encontrarse con la oposición. Si quieres cambiar 
el tipo de café de la máquina de café, o quieres re-acomodar los 
muebles de la oficina, alguien objetará. Si quieres construir una nueva 
carretera por el campo, la gente local objetará. Si quieres subir los 
impuestos, todo el mundo objetará. Más gente involucras en el cambio, 
más oposición encontrarás, y en la magia el mismo principio se 
mantiene, porque de un punto de vista mágico la fábrica completa del 
universo es mantenida en su lugar por un acto de intención colectiva 
involucrando a todo desde Dios hacia abajo. Cuando haces un ritual, 
estás poniéndote a ti mismo contra esa voluntad colectiva para 
mantener las cosas de la manera que son, y tu ritual tendrá éxito sólo si 
ciertas cosas son verdad: 


1. Eres un ser de voluntad impresionante (tienes el volante más 
grande del autobús) 

2. Tienes aliados (mucha gente en el autobús desean llegar al 
mismo lugar que tú) 

3. Tú limitas tu intención para minimizar la oposición (traducción 
literal: codismo Taoístaj; otra analogía es el cortador de 
diamantes que aprovecha las líneas de separación naturales 
para partir un diamante. 


No importa cuál sea el caso, yo sugiero que precisión y claridad de 
intención generalmente producirá mejores resultados. 

Y también al sacrificio. El problema surge de la percepción de que 
en la magia no consigues algo gratis, y si quieres cambios por magia 
debes pagar por él de alguna manera. Hasta aquí muy bien. La 


pregunta es: ¿qué puedes dar? No puedes legítimamente sacrificar algo 
que no es tuyo para dar, y entonces la respuesta a la pregunta "¿qué 
puedo sacrificar?" yace en la respuesta a la pregunta "¿qué soy, y qué 
tengo para dar?". Si no cometes el error de identificarte con tus 
posesiones, verás que el único sacrificio que puedes hacer es tú mismo, 
porque eso es todo lo que tienes para dar. Cada intención del ritual 
requiere que sacrifiques parte de ti mismo, y si no haces el sacrificio 
gustosamente, o el ritual fallará, o el precio será tomado sin tu 
consentimiento. 

No tienes que donar sangre o riñones. Cada persona tiene una 
cierta cantidad de lo que llamaré "energía de vida" a su disposición 
(Castaneda lo llama "poder personal") y tu puedes sacrificar algo de ésa 
energía para dar poder al ritual. Lo que eso significa en términos 
terrestres es que prometes hacer algo a cambio de tu intención, y 
vinculas el sacrificio a la intención de manera que el sacrificio 
concentre la energía por la dirección de tu intención. Por ejemplo, mi 
gata estaba enferma, y no había comido por tres semanas, entonces, 
cómo último recurso, temiendo que se muriera de hambre, llevé a cabo 
un ritual para restablecer su apetito, y como sacrificio, no comí nada 
por 24 horas. Usé mi (muy real) hambre para dirigir la intención y ella 
comenzó a comer el día siguiente. 

Cualquier sacrificio que duela lo suficiente acciona un impulso muy 
profundo dentro nuestro para hacer que la herida se vaya, y el mago 
puede usar ese impulso para llevar el cambio mágico vinculando el 
remover el dolor con el cumplimiento de la intención. Y no estoy 
hablando de un masoquismo mágico. Somos criaturas de hábitos que 
encuentran confort y seguridad viviendo nuestras vidas de una manera 
particular, y cualquier cambio a esos hábitos y rutinas causarán algún 
disconfort y un deseo opuesto a volver al estado original, y ése deseo 
puede ser usado. Igual que el ritual se propone cambiar el mundo de 
alguna manera, un sacrificio nos fuerza a cambiar nosotros mismos de 
alguna manera, y eso libera energía mágica. Si quieres curar a alguien, 
no hagas un ritual y déjalo; involúcrate en cuidarlo de alguna manera; y 
ése cuidado activo actuará como canal para que el poder curador que 
has involucrado. Si quieres usar la magia para ayudar a alguien con un 
problema, provéelo con ayuda material y activa; a la inversa, si no 
puedes preocuparte en proveer ayuda material, tu ritual será infectado 
con esa misma inercia y apatía ("voluntad verdadera, voluntad sale" 
ftraducción literal?), y en algunos casos nuestra verdadera voluntad es 
no hacer nada. 

Desde una perspectiva mágica, cada uno de nosotros es un ser 
mágico con un vasto potencial de poder, pero eso es negado por un 
deseo innato, fanático e increíblemente y profundamente arraigado de 
mantener el mundo en órbita regular sirviendo nuestras necesidades. El 
sacrificio propio rompe ese equilibrio y deja salir algo de esa energía, y 


esto puede ser porque la devoción sin ego y el propio sacrificio de los 
santos tienen una buena reputación para hacer trabajar milagros. 


> Paso 5: Ritual Principal 


Luego de invocar a los Poderes y haber establecido la intención y 
sacrificio, parece no haber nada más que hacer, pero la mayoría de la 
gente desean prolongar el contacto con los poderes para lleva a cabo 
algún tipo de ritual simbólico para un periodo de tiempo variando de 
minutos a días. El ritual hasta donde lo he descrito puede parecer un 
ejercicio entrecortado y seco, pero no lo es; es más del arte que de la 
ciencia, y una vez que el Círculo y las Puertas están abiertos, y los 
Poderes están en servicio, cualquier ciencia que haya da lugar al arte. 
Los magos operan en un mundo donde las cosas ordinarias tienen 
correspondencias o significados simbólicos y profundos, y usa una 
selección de implementos consagrados, u "objetos de poder" en su 
trabajo. El mago puede usar esta paleta de símbolos en un ritual para 
pintar una imagen que signifique una intención de una manera no- 
verbal y no-racional, y es esta habilidad de comunicar una intención 
por cada sentido del cuerpo, por cada nivel de la mente, lo que le da al 
ritual su poder. 


Aquí hay algunas sugerencias: 


+ Cada sephira tiene un número correspondiente que puede ser 
usado como la base para golpes, gestos, campanadas, 
estampados, etc. 

+ Cada sephira tiene un color correspondiente que puede ser 
usado en el área de trabajo: mantel del altar, vela(s), banderas, 
flores, cuerdas, etc. 

+ Muchos proveedores ocultos hacen inciensos sephiróthicos. La 
cualidad es tan variable que es mejor probar un par de 
proveedores y aplicar sentido común. 

* Cada sephira tiene comportamientos correspondientes que 
pueden ser usados durante la parte central del ritual. 

+ Siestás trabajando con varias personas, ellos pueden tomar sus 
roles del sephira y vestir colores correspondientes, etc. Por 
ejemplo, un centinela usaría correspondencias de Gevurah, un 
escritor usaría correspondencias de Hod. 

+ Cada sephira tiene armas rituales u "objetos de poder" que 
pueden ser usados de manera simbólica. 

* Cada sephira tiene una gamma de correspondencias 
individuales que pueden ser usadas en ocasiones específicas... 
por ejemplo, un ritual de amor romántico en Netzach podría 
usar un incienso de rosa, rosas, una taza de amor de cobre, 


vino, un poema dedicado a Venus, cualquier cosa que te haga 
moverte... 


> Paso 6: Abandono de los Poderes 


Una vez que el ritual está completo, los Poderes son agradecidos y 
despedidos. Esto comienza el repliego de la conciencia a su estado pre- 
ritual. 


> Paso 7/8: Cerrar las Puertas/Cerrar el Círculo 


Los pasos finales son cerrar las Puertas (así cerrando el estado 
alterado de conciencia) y cerrar el Círculo (así volviendo al mundo 
cotidiano). El Círculo no debería ser cerrado si hay sospechas de que la 
vuelta al estado alterado no ha sido completada. Es sensible llevar a 
cabo un chequeo de sanidad entre cerrar las Puertas y Cerrar el 
Círculo. A veces sucede que a pesar de que el mago va por los pasos de 
terminar, la atención no está arrancada, y el mago permanece en el 
estado alterado. Esta no es una buena idea. La energía de ése estado 
continuará manifestándose en cada intención de la vida cotidiana, y 
todo tipo de cosas no planeadas (y generalmente no usuales) 
comenzarán a pasar. Un problema relacionado (y no es raro) es que 
cada mago encontrará tarde o temprano un estado alterado que 
compensa por algunas de sus insuficiencias (en la manera en que 
algunas personas les gusta emborracharse en las fiestas), y no querrán 
alejarse de ellas porque los hace sentirse bien, entonces salen del ritual 
en un estado alterado sin darse cuanta que han fallado en cerrar 
correctamente las puertas. Esto es a veces llamado obsesión, y es una 
dificultad del trabajo mágico. Cerrar correctamente las puertas es 
importante si no quieres terminar como una jarra rota. Si no te sientes 
feliz de que los Poderes hayan completamente abandonado y las 
Puertas hayan sido cerradas correctamente, vuelve y repite los pasos 
otra vez. 


Usando los sephiroth en un Ritual: 


Los sephiroth pueden ser invocados en un ritual singularmente o 
en combinación. Esto provee una vasta paleta de correspondencias y 
símbolos para trabajar, y uno de los aspectos más difíciles de este tipo 
de ritual es decidir cuáles sephiroth son la clave al problema. Es un 
axioma de la magia kabbalística que cada sephira está involucrado en 
algún lugar en cada problema, y a veces es difícil evadir la conclusión 
de que los diez sephiroth deberían ser invocados; no hay nada de mal 
con esto, pero si no va hasta el final con colores, velas, etc., entonces el 
templo comienza a parecerse a una explosión en una fábrica de pintura, 


y esto tiende a diluir la concentración del ritual si es hecho 
regularmente. 

Un ritual involucraría típicamente de uno a tres sephiroth. Una 
consideración importante es el balance: cuando se está invocando 
sephiroth de uno de los lados del Árbol, uno está creando o corrigiendo 
un desbalance, y vale la pena considerar al sephira balanceante. Por 
ejemplo, cuando se está usando Gevurah destructivamente, ¿qué llena 
el vacío dejado atrás? Cuando se está usando a Chesed creativamente, 
¿qué hace lugar para lo nuevo? El mismo principio se aplica a los pares 
de Hod/Netzach y Binah/Chokhmah. 

El Arbol está naturalmente organizado en varios tríos, o grupos de 
tres sephiroth, y luego de que uno ha ganado comprensión de un 
sephira individual es natural seguir investigando los tríos. Desde un 
punto de vista del balance, hay una gran cantidad para decir para la 
iniciación en trío de sephiroth más que en sephiroth individuales. Los 
sephiroth están conectados por caminos, y, otra vez, los caminos 
pueden ser investigados invocando pares de sephiroth. Esto extiende la 
paleta de correspondencias y relaciones, y a través del tiempo, el Árbol 
se convierte en una herramienta viviente que puede ser usada para 
analizar situaciones a gran profundidad y detalle. A menos que uno 
trabaje cercanamente con un grupo de gente durante un periodo de 
tiempo el Arbol debe mantener una simbología y un vocabulario 
extensos y personales, pero si uno "sí" trabaja cercanamente con otras 
personas se convierte en un vocabulario compartido de gran poder 
expresivo y ejecutor (las ideas de que otro modo serían inexpresables 
pueden ser traducidas directamente y moderadamente precisas en 
acción compartida vía un ritual mágico). 


Las pistas sobre cuando invocar a un sephira pueden ser 
encontradas en las correspondencias, pero por el amor de un ejemplo, 
dí una indicación en la lista siguiente: 


% El sephira Malkuth es útil para los siguientes trabajos mágicos: 
>» Cuando quieres aumentar la estabilidad de una situación. 
Particularmente útil cuando todo está muy agitado y quieres 
calmar un poco las cosas. 
> Cuando quieres enterrar energía no querida o no bienvenida. 
También útil par protegerse y guardarse (piensen en un 
castillo). 
> Cuando trabajas con los cuatro elementos del mundo físico. 
> Cuando quieres que una intención se materialice en el mundo 
físico, cuando sea escencial que una intención "realmente 
suceda". Por ejemplo, una cosa es escribir un libro, otra es 
que se imprima, publique, lea... 
> Cuando invoques a Gaia, la Madre Tierra. 
< El sephira Yesod es útil para los siguientes trabajos mágicos: 


> 


Para adivinación: para aumentar el psiquismo (telepatía, 
clarividencia, precognición). 

Cuando cambies la apariencia de algo, para trabajos de 
transformación, para los cambios de forma (por ejemplo: 
¡marketing y publicidad!). 

Cuando trates de manipular la fundación de algo, la forma 
detrás de la apariencia. 

Para trabajos relacionados con el deseo sexual, los órganos 
sexuales, fornicación, comportamientos instintivos, atavismo. 
Para intenciones relacionadas con imágenes de la realidad 
(pinturas, fotografías, cine, televisión, etc.). 

Para sueños lúcidos, proyección astral. 


El sephira Hod es útil para los siguientes trabajos mágicos: 
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Para curación y medicina (Rafael es el curador de Dios). 
Cuando estés tratando con comunicación, escrita u oral. 
Los medios, particularmente los periódicos y la radio. 
Propaganda, mentir, desinformación, exageración. 
Enseñar y aprender. 

Filosofía, metafísica, las ciencias como sistemas separados de 
la experimentación. 

Computadoras y tecnología de información. 

El sistema nervioso. 

Protocolo, ceremonia y ritual. 

La ley escrita, contaduría. 


l sephira Netzach es útil para los siguientes trabajos mágicos: 


Cuando trabajes con las emociones. 

El sistema endocrino. 

Cuando se está criando o cuidando del alguien o algo. 
Caridad y generosidad, empatía. 

Para trabajos que involucren placer, lujo, amor romántico, 
amistades, etc. (por ejemplo, fiestas). 

Cualquier cosa que tenga que ver con las estéticas y el gusto: 
decoración, arte, cine, vestir, moda, literatura, drama, poesía, 
jardines, canciones, bailes, etc. 


El sephira Tiphereth es útil para los siguientes trabajos 
mágicos: 


> 
> 


> 
> 
> 


Trabajos involucrando integridad, totalidad y balance. 
Trabajos involucrando el Ser-Propio (el arquetipo de Jung), 
importancia-propia, sacrificio-propio, devoción, compasión. 
Salud y bienestar general. 

Comunión con su Santo Ángel Guardián. 

La unión del Microcosmos y Macrocosmos. 


El sephira Gevurah es útil para los siguientes trabajos mágicos: 


> 
> 
> 


Defensa activa. 
Destrucción. 
Separación. 


> Justicia y retribución de ley. 
% El sephira Chesed es útil para los siguientes trabajos mágicos: 
> Crecimiento y expansión. 
> Visión, liderazgo y autoridad (por ejemplo, en manejo de 
negocios y en política). 
> Inspiración y creatividad. 


Los sephiroth Gevurah y Chesed son mejor considerados como un 
par, ya que cualquier trabajo ¡involucrando a uno requiere 
consideración del otro. Por ejemplo, si quieres que algo crezca y se 
expanda (Chesed), ¿crecerá a las expensas de algo más (Gevurah)? 


% Los sephiroth celestiales de Binah, Chokhmah y Kether pueden 
ser invocados, pero no recomendaría hacerlo hasta tener una 
experiencia considerable en invocar los demás sephiroth (o 
nada sucederá, o el efecto de los resultados puede ir más allá de 
tu intención). 


Otros trabajos prácticos: 


La técnica del ritual sephiróthico descrita puede ser usada para 
diseñar una gran variedad de rituales rápidamente y fácilmente, 
mientras que el formato básico sea el mismo. Un ritual involucrando a 
Yesod debería tener un sentimiento y un efecto totalmente diferente a 
uno involucrando a Tiphereth, y aún así la construcción básica de los 
dos rituales puede ser idéntica. Porque un ritual puede ser rápidamente 
llevado a cabo (no necesariamente fácilmente, pero ciertamente 
rápidamente), el ritual sephiróthico puede ser usado para añadir 
seguridad a otras técnicas místicas y mágicas, como la meditación, 
adivinación, hacer juramentos, rezar, concentración y visualización, ser 
médium, y así. 


En Conclusión: 


Yo quería proveer en estas notas aproximadamente la misma 
información que me fue dada cuando comencé a estudiar Kabbalah. La 
persona que me dio esta información dijo "No necesitas leer montones 
de libros, sólo ve y hazlo". Era un consejo. Si quieres aprender a 
construir puentes, lee libros sobre construir puentes, pero si quieres 
aprender sobre ti mismo, sólo ve y hazlo. "Hacerlo" consiste en invocar 
los sephiroth y pedirles por ser instruido. Consiste en saltar adentro 
con los dos pies juntos cuando algo nuevo viene. Consiste en confiar en 
tu intuición y tu consciencia. Requiere que cuestiones todo. También 
requiere innumerables meditaciones, ejercicios de concentración y 


visualización, examinación-propia, rituales, grabado de sueños, lo que 
quieras, pero no hay prescripción para esto, y cada persona tiende a 
encontrar su propio medio feliz. Como un lector crónico, yo encontré el 
consejo de no leer libros sobre magia y sobre Kabbalah difíciles de 
comprender, pero lo tomé, y para algo como diez años perdí el hábito 
completamente. Estoy muy orgulloso de haberlo hecho. 

Hay casi suficiente información en estas notas como para ir y 
"hacerlo". La información que guardé, lo he hecho tan deliberadamente, 
como consisten de pequeñas cosas que cualquier persona con un poco 
de sentido común, iniciativa y confianza pueden averiguar por sí 
mismos. No necesitas aprenderte los rituales de otros: confía en tu 
propia imaginación y creatividad, no importa que tan insuficiente 
parezcan, y escribe el tuyo. Necesitas confiar en ti mismo, y es por eso 
que no dí una prescripción detallada. Si crees que la Kabbalah debería 
ser más complicada, entonces hazla más complicada. Si crees que es 
escencial aprender sobre los cuatro mundos, o las partes del alma, o la 
barba de Arik Anpin o lo que sea, entonces aprende sobre ellos, pero no 
creo que es escencial para comenzar y hay mejores y más rápidas 
maneras de aprender que correr a comprar el "Zohar". Si confías en ti, 
aprenderás lo que necesites a la velocidad con la que puedas hacerlo. 
La Kabbalah es sólo un mapa (pero creo que es un mapa útil y exacto), 
y la entrada al territorio yace dentro tuyo. 

En mi experiencia, los rituales mágicos sephiróthicos son la clave a 
todo lo demás. Si tienes miedo de un ritual, bien; mucha gente también. 
Si le temes a un ritual pero invocas a los Poderes con la actitud y el 
respeto que merecen, y no tienes miedo de dar libremente por lo que 
consigas, entonces conseguirás una gran cantidad, y casi seguramente 
una gran cantidad mayor de lo que esperabas. 


[1] Epstein, Perle, "Kabbalah", Shambhala, 1978. 
[2] Regardie, Israel, "The Complete Golden Dawn System of Magic" 


["El Sistema de Magia Completo de la Golden Dawn"), Falcon Press, 
1984. 


